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भूमिका 


श्री मज्ज॑नाचार्य पूज्य श्री जवाहरलाल जी म. सा. के 
प्रवचनो से सकलित किरण “बीकानेर के व्याख्यान'ं का यह द्वितीय 
सस्करण है । आत्मविकास की पूर्णता और लोक जीवन की सफ- 
लता के लिये जिन विचारो, मान्यताओं और घारणाओ क्री आव- 
इयकता है, वे सब प्रस्तुत पुस्तक में यत्र-तन्न-सबंन्र उपलब्ध हैं । 
हाँ, इसकी उपलब्धि के लिये पात्रता एव्र योग्यता की आवश्यकता 
है । जिसकी जितनी योग्यता और पात्रता है, वह उतना इसमे से 
प्राप्त कर सकता है । ह 


स्वपर-कल्याण श्रमण-सस्क्ृति की महान परपरा है और अपने 
उद्देश्य का अक्षण्ण एवं अबाघ रुप से निर्वाह क्रती आ रही है ॥ 
अवांछनीय तत्व एवं विकट परिस्थितिया इसके उपासको को अपने 
मार्ग से च्युत नही कर सकी हैं। इतिहास साक्षी है कि इसके 
उपासको ने सम्राजविकास में और बुराईयो के प्रतीकार में अपना 
जीवन समपित्त किया है । प्राकृतिक एव भौगोलिक बाघायें भी 
इनके मार्ग को अवरुद्ध नही कर सकी हैं । इनके प्रयासों के सकेत 
यत्र-तत्र उपलब्ध हैं । फिर भी उन्होंने प्रतिदान मे कोई आकाक्षा 
नही सजोयी । वे जहा भी गये, भात्र इस भावना से कि दिः्श्ांत 


मानव सत्पथ का अनुसरण करें और सत्य, अहिंसा, विश्वबुत्व 
की भावना का प्रसार हो । 


आज भी श्रमणसस्क्ृृति की यह परपरा जीवित है । बिना 


किसी ऐहिक आर्काक्षा और लालसा के शत्-शत निग्न॑न्य सत- 
सतिया पदविहार करते हुए देश के इस छोर से उस छोर तक जन- 
जीवन के उत्थान, विकास मे सहयोग देने के लिये सलूग्न है । 
अपनी निर्मीकता, सहिणुत्रा के द्वारा जनसाधघारण में आत्मविश्वास 
की अखड ज्योति जगाने मे क्रियाशील हैं । 


श्रीमज्जवाहराचार्य इसी श्रमणसस्कृति के एक ज्योतिघेर 
जवाहर हैं, प्रतिनिधि हैं । प्रस्तुत मे इन्ही की प्रवच्नन-वाणी का 
एक अआश सकलित किया गया है। ये प्रवचन, मात्र प्रवचन नही 
हैं, किन्तु मानव समुदाय को कतंव्य-वोीघ करने वाले सकेत हैं । 
इनमे साहित्यिक शब्द-चमत्कार या भावोच्छवास नही किन्तु अना- 
सक्त आत्मनिरीक्षण के सूत्र सकलित है । जिससे समस्याओ भौर 
ग्रन्थियो को सुलभाने की साहजिक चेतना प्राप्त हो जाती है और 
कसा भी विक्षिप्त मानस ज्ञाति की अनुभूति करता है । 


। राष्ट्र की समृद्धि का अर्थ घन-वैमव की वृद्धि और ऐहिक 
भोग साधने की पूर्ति नही है । किन्तु उसके निवासियों मे घामि- 
कता और आत्मविश्वास का विकास और उसकी पूर्ति है । 


आचार्य श्रीजी इसकी पूर्ति मे पूर्णएछपेण सफल हैं । उन्होने 
अपनी समग्र जीवनशवित सद्धर्म के प्रचार एव जनमानस के उद्‌- 
घार के लिये समपित कर दी और उनके उद्बोधक प्रेरक सदेश 
से समाज व राष्ट्र को आशातीत लाभ पहुचा है। उन्होंने घामि- 
कता की प्रतिष्ठा करने के साथ-साथ समाज-जीवन में घुसी हुई 
कुरूढियो का उन्मूलन करके नवजायरण का सन्देश दिया | फलत 
समाज भोर घर्म-जागृति के द्वारा राष्ट्र की जागृति हुई । 


आचार्यश्री के इस चिन्तन की घर्मप्रिय, गभीर विचार- 


शील विद्वानों और जनसाधारग ने एक स्त्रर से प्रशसा की है। 
घरंनिष्ठ जैन समाज के लिये तो यह स्वाध्याय की उत्तम सामग्री 
सिद्ध हुआ है । इतना होने पर भी इस बात का सकेत कर देना 
चाहेगे कि जवाहर साहित्य का जितना विक्रय होना चाहिये, वह 
नही हो रहा है। इस ओर हमारा ध्यान जाना भावध्यक है । 
आशा है कि साहित्य प्रमी पाठक ध्यान देकर हमारे उत्साह की 
वृद्धि करेंगे । 

आज देश मे उच्छ खलता, उद्दाम वृत्तिया बढती जा रही 
हैं । राष्ट्रत्जीवन का प्रत्येक अग रोगाक्रात है । उसकी घमनियों 
में नई स्फूर्ति के सचार की आवश्यकता है । यदि विक्ततियो के 
विनाश और आत्मीयता का प्रसार नही हुआ तो गौरवमयी सस्क्ृति 
और हजारो वर्षों से प्रवाहित सम्यता का स्रोत सदेव के लिये 
सूख जायेगा । अत ऐसे समय में विज्ञ विचारको और मनीषियो 
का कतंव्य हो जाता है कि जनमानस की प्रतिक्रिया को निर्माणकारी 
बनाने के लिये जुट जायें | युवापीढी के उत्साह को क्रियाणील बनाने 
के लिये यह जरुरी है कि उसकी मानसिक-धारा में परिवतंन करने के 
लिये सत्साहित्य के अध्ययन-अध्यापन की चवृत्ति को प्रोत्साहन दें । 
युवापीढी की बौद्धिक प्रतिभा विश्वस्त भूमिका के आश्चय-प्राप्ति के 
लिये उत्सुक है । 


आद्या है पाठक हमारे उक्त सकेतो पर गभीरता से विचार 
करंगे | 

प्रस्तुत पुस्तक का प्रथम सस्करण देशनोक निवासी सेठ श्री 
पीरदानजी रावतमलजी गरुलगुलिया की ओर से प्रकाशित हुआ था। 
उक्त सस्करण के अप्राप्य हो जाने से पुन यह द्वितीय सस्करण निर्धा- 
रित नीति के अनुसार--पुस्तक विक्रय से प्राप्त राशि से पुन नवीन 
ससस्‍्करण प्रकाशित करना--श्री जवाहर स्राहित्य समिति को ओर से 


द्वितीय सस्करण प्रकाशित हो रहा है। आशा है पाठकगण इसमे प्र॒द« 
शित विचारों और आदर्शों पर चलकर अपना जीवन सफल बनायेंगे। 


पुस्तक की मुद्रण व्यवस्था करने मे श्री अखिल भारतवर्षीय साधु- 
मार्गी जैन सथ और उसके द्वारा सचालित जैन आटे प्रेस के कार्ये- 
कर्ताओ का सहयोग प्राप्त हुआ है । एतदर्थ उनका आभार मानते 
हुए धन्यवाद देते हैं । भविष्य में भी इसी प्रकार से सहयोग प्राप्ति 
की आकाक्षा है, जिससे समिति द्वारा साहित्य प्रकाशन के भ्रयास 


होते रहे । 
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श्न्न्न्सार0क -कएान्तनएथ 

विद्व के असर्य प्राणी निरन्तर प्रवृत्ति में रत रहते 

हैं । अगर सामान्य हूप से उनकी प्रव॒त्तियों के मूल उद्द रस 

को खोजा जाय तो इसी परिणाम पर पहुंचना होगा कि 

सभी प्राणी श्ञांति प्राप्त करने के एक मात्र ध्येय की पूर्ति 

करने के लिए उद्योग में लगे हैं । जिसके पास घन नही है 

या कम है वह धन प्राप्ति के लिए श्राकाण-पाताल एक 

करता है । जिसे मकान की आवश्यकता है, वह मकान 

खडा करने के लिए नाना प्रग्ृत्न करता है । जिसके हृदय 

मे सत्ता की भूख जागी है वह सत्ता हथियाने की चेंष्टा 

कर रहा है | इस प्रकार प्रणियो के उद्योग चाहे भिन्‍न- 

ज्िन्‍न हो पर उन्त सबका एक मात्र उदद दय जाति भाप्त 

करना ही है । यह बात दूसरी है कि अधिकाश प्राणी 

वास्तविक ज्ञान न होने के कारण ऐसे प्रयत्न करते हैं कि 

उन्हे अपने प्रयत्तों के फलस्वरूप शाति के बदले उलटी 

अशान्ति ही प्राप्त होती है, लेकिन ग्रशाति कोई चाहता 
तही । चाहते हैं सभी शाति । 

शांति के लिए प्रयत्व करने पर भी ग्रधिकाश प्राणियों 

को अशाति क्यों प्राप्त होती है, इसका कारण यही हैं कि 

उन्होने श्ञाति के यथार्थ स्वरूप को नहीं समक्का है । वास्त- 

विक्‌ शान्ति क्या है ? कहाँ है ” उसे भाष्त करने का 
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साधन क्या है ? इन बातो को ठीक-ठीक न जानने के 
कारण ही प्राय ज्ञाति के वदले अश्रशाति पल्‍ले पडती हैं ! 
अतएव यह आवश्यक है कि भगवान्‌ गातिनाथ को शरण 
लेकर शाति का सच्चा स्वरूप समझ लिया जाय और फिर 
दशाति प्राप्त करने के लिए उद्योग किया जाय । 

भगवान्‌ शान्तिनाथ का स्वरूप समझ लेना ही शाति 
के स्वरूप को समझ लेना है । गणघरो ने भगवान्‌ शाति- 
नाथ के स्वरूप को ऊचा बतलाया है । उस स्वरूप मे चित्त 
को एकाग्र करके लगा दिया जाय तो कभी अशाति न हो । 
मित्रो | आग्रो, आज हम लोग मिल कर भगवान्‌ के स्वरूप 
का विचार करे और सच्ची श्ाातति प्राप्त करने का मार्ग 
खोजें । 

भगवान्‌ शान्तिनाथ के सम्बन्ध में शास्त्र का कथन 
हे चइता भारहं बास चवकवट्टी मह॒ड्ढियों । 

सन्‍ती सन्ति करे लोए, पत्तोगइसणुत्तर ॥ 

यहाँ भगवान्‌ के विषय में कहा गया हँ-- 'सती 
सतीकरे लोए ।॥ अर्थात्‌ शान्तिनाथ भगवान्‌ लोक में शाति 
करने वाले हैं । वाक्य बडा महत्त्वपूर्ण है। यह छोटा-सा 
वाक्य इतना पूर्ण हे कि मानो सब ज्ञान इसी में समाप्त हो 
जाता हैँ । शान्ति क्या है और वह किस प्रकार प्राप्त की 
जा सकती हूँ, इस विषय पर मैं कई बार कह चुका हू और 
आ्राज फिर इसी विपय में कह रहा हू, क्योकि शाँति प्राप्त 
करना ही जगत्‌ के प्रणियो का एकमात्र ध्येय है । 

कई लोग विपमभाव-- में पक्षपात में शाति देखते 
हैँ । लिकिन जहाँ विषमभाव हैँ वहाँ वास्तविक शाँति नहीं 


नस 
भगवान कट आरती ३. ११ 
रह ऐ] । वास्तविक वि ला, 
रहती(हैक्क ( नी 2. 
त-से लोग अपनी_कुशर्ल के दूसरे को कुशल 
की कोई ः पपेशत दीर' हीड कही ससमभते .।<वें दूसरों की कुशल को 
उपेक्षा ही नहीं वरनूअपनी कुशल के लिए दूसरो को 
घोर भ्रकुशल भी कर डालते हैं। उन्हे समझना चाहिए 
कि ज्ञाति प्राप्त करने का मार्ग यह नहीं हें। यह तो 
णाति के घात करने का ही तरीका हैँं। सच्ची श्ाति तो 
' भगवाम्‌ शान्तिनाथ को पहिचानने से ही प्राप्त की जा 
सकती है ! जिस शान्ति में से अशान्ति का अर कुर न फूटे 
जो सदा के लिए ग्रशान्ति का श्रन्त कर दे वही सच्ची 
शान्ति है । सच्ची शान्ति प्राप्त करने के लिए 'सवभूतहिते 
रत ' अर्थात्‌ प्राणीमात्र के कल्याण मे रत होना पडता है। 
कुछ नोग दुर्गापाठ आदि करके, होम करके यहाँ 
तक कि जीवो का बलिदान तक करके शान्ति प्राप्त करना 
चाहते हैं | दु खविपाक सूत्र देखने से पता चलता है कि 
कुछ लोग तो अपने लडको का होम करके भी णात्ति प्राप्त 
करना चाहते थे । कुछ लोग आज भी पशुबलि, यहाँ तक 
कि नरबलि मे शान्ति बतलाते हैं । इस प्रकार शान्ति के 
नाम पर न जाने कितनी उपाधियाँ खडी कर दी गई है । 
लेकिन गणघरो ने एक ही वाक्य से वास्तविक शान्ति का 
सच्चा चित्र अंकित कर दिया हे-- 
सती सतिकरे लोए । 
नरसेघ करने वालो ने नरभेध मे ही जान्ति मान 
रक्‍्खो है । लेकिन नरमेघ से क्या कभी ससार मे शान्ति 
हो सकती है ? मारने वाला और मरने वाला-दोनो ही 


वक साथ ही 






बीकानेर के व्यास्यान 


% । मारने वॉलीा द्वर्वित बहता है न्‍ तो क्या (न 
ले को ज्ास्ति की अभिलापा नही है ” फिए उसे भ्रः त 
हे र॒ शाति की आशा करना कितनी मूखताइण 


तरमेघ करने वाले से इट जय कि तू ईइवर के 
मनुष्य का वध कंदता है तो क्या ईइवर 
इइवर मरने वीला का नही है ” अगर मरने 
वाले से पूछा मे [य कि हम ईव्वर को प्रसन्‍न करने के लिए 
तेरा बलिदान करना चाहते हैं तो वह वेंवा उत्तर देगा ” 
क्या वह बलि बढ़ना पसंद करेगा ” क्या वेह स्वीकार 
करेगा कि जो इस प्रकार की बलि लेकर प्रसन्न होता दे 
है ”? और इस व लि का विधान जिसमे किया 
गया हैं वह कया जाईत है ? वह तो यही कहेंगा कि ऐसी 
बलि की आज्ञा देंगे वाला ईइवबर नहीं हो सकता, कोई 
(हसालोलुप श्रनार्य हो सकता है और, ऐसा जास्त्र भी किसी 
अनाये का ही कहा हुआ हैं 
किसी जमाने में नरमेघ भी किया जाता था और 
पशुमेध तो साधारण बाते हो गई थी । नरमेत्र में मनुष्य 
की और पशुमेध में पजुओ की बलि दी जाती थी । नरमेध 
की वात जाने दीजिए । वह तो घुणित हैं ही, पर पशुमेध 
भी कम घुणित नहीं है । निर्देयता के साथ पशुओं को 
आग में कोक देना शात्ति श्राप्त के रने का कैसा ढोग है, 
यह बात एक आाख्यान हासा समभभना ठीक होगा । 
एक राजा पशु का यज्ञ के रनें लगा । राजा का 
मन्त्री न्‍्यायशील, दयालु ग्रौर पक्षपातरहित था । उसने 
विचार किया-- शाति के नाम पर वध है रना कौन-सी 


नाम पर ई., 
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शाति है ? क्या दूसरों को घोर अशाति पहुचना ही शाति 
प्राप्त करता है ”? अपनी शाति की आशा से दूसरो के प्राण 
लेना जघन्यतम स्वार्थ है। क्‍या इसी निक्ृष्ट स्वाथ मे 
शाति विराजमान रहती है ” शातिदेवी की सौम्य मूर्ति 
इस विकराल और अधम कृत्य मे नहीं रह सकती । उसने 
यज्ञ कराने वाले पुरोहित से पूछा-- आप इन मूक पशुओं 
को अ्रशाति पहुचाकर जश्ञाति किस प्रकार चाहते हैं ” 
पुरोहित ने कहा-- इन बकरो का परमात्मा के नाम 


प्र बलिदान किया जायगा । इस बलिदान के प्रताप से 
सबको ज्ञात्ति मिलेगी । 


मन्त्री--ईश्वर अगर सबका स्वामी है तो इन बकरो 
का भी स्वामी है या नही ” और जेसे सब लोग शाति 
चाहते हैं उसी प्रकार ये शाति चाहते है या नही ?” अगर 
यह भी शाति चाहते है तो इन्हे क्यो मारा जा रहा है ? 

पुरोहित, मन्त्री के प्रश्न का समुचित उत्तर नहीं दे 
सका । अ्रतएवं उसने क्रोध मे आकर कर्केश स्वर मे कहा- 
आप नास्तिक मालूम होते है। यहाँ से दूर चले जाइए, 
अन्यथा यज्ञ अपविन्र हो जायगा । - 


मन्त्री--मैं नास्तिक नही, आस्तिक हू । परन्तु यह 
जानना चाहता हू कि जिन जीवो के लिए तुम शाति चाह 
रहे हो, उनमे यह बकरे भी हैं या नही ? 


सवब्बे जीवा वि इच्छन्ति, जीविउ न मरिज्जिउ । 


अर्थात्‌--सभी जीव जीवित रहना पसन्द करते हैं। 
मरना कोई नही चाहता । 


जब सभी जीव जीना चाहते हैं और मरना ह नही 
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चाहते तो उन्हें अशांति पहुंचा कर, भास्केर- शाति चाहना 
कहाँ का न्याय हैं ? तुम भी शार्ति चाहते हों, यहिं बकरे. 
भी शान्ति चाहते हैं, फिर इन्हे क्‍यों मारते हो 

पुरोहित के पास इस सरल शर्त है कोई उत्तर नहीं 
था । वह ऊटठपटाग बाते है रके मन्त्री को टालने का उपाय 
करने लगा । हि 


भन्त्री ने विचार किया कि यह यज्ञ राजा की आज्ञा 
से हो रहा है ! पुरोहित लोग यो कहने से नहीं मानेंगे । 
अ्तएव उसने प्रवान पुरोहित से कहा -मैं लौटकर आता 
हू तब तक इन पशुओ को मारने का काम बन्द रखा 
जाय । यह मेरी अ घिकुत शआ्राज्ञा है : 

भब्त्री सीधा राजा के पास पहुंचा । उसने राजा से 
कहा-- महीराज ) नगर में बडा अत्याचार हो रहा है । 

राजा--तो श्राप किस काम के लिए है ” अत्याचार 
को रोकते क्यो नहीं । 

मन्त्री--अत्याचार करने वाले तो स्वय राजगुरू हे । 
उनके सम्बन्ध मे जब तक आप वि शेष थाज्ञा न दे, में क्या 
कर सकता हू " 


राजा--राजगुरु क्‍या श्रत्याचार कर रहे हैं ” 
मस्त्री--लोगोी के बच्चो को जवर्देस्ती मूडकर साधु 
बना रहें हैं | सब वच्चे ओर उनके मॉ-वाप रो रहे हैं । 
ग्राप जैसी आजा दें वत्ता ही किया जाय । 
राजा को राजगुरु की जबरदस्ती अच्छी नटो लगी । 
उसने मत्री से कहा--इस अत्याचार को जल्दी रोको । न 
माने तो कानून के अनुसार उचित कारंवाई करो । 
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राजा की आज्ञा प्राप्त कर मत्री फिर यज्ञस्थल पर 
गाया । उसते यज्ञ करने वाले पुरोहितों से केहा--इ्च 
पशुओ को छोड दो । इनका हवन नहीं किया जायगा । 

प्र० पुरोहित--क्यो ? 

मत्री--इनकी आत्मा नही चाहती । 


प्र० पुरोहित--आप शास्त्र की बात नही समभते। 
हम लोग इन पशुओ की कुछ भी हानि नही कर रहे हैं । 
हम तो इन्हें सीधे स्वर्ग भेज रहे हैं । स्वर्ग में पहुच कर 
इन्हे दिव्यसुख प्राप्त होगा । न श्राप यह बात जानते हैं 
और न बकरे ही जानते हैं । हम ज्ञानी हैं। हमने शास्त्र 
पढे हैं । श्रतएव इन बकरो की भलाई मे बाघा मत डालिए । 


मत्री---आ्रापका ज्ञान तो आपके कामों से ओर आ्रापकी 
बातो से प्रकट ही है । परन्तु जब यह पश्नु स्वर्ग चाहते 
हो, तब तो इन्हे स्वर्ग भेजना उचित्त भो कह सकते थे । 
मगर यह स्वर्ग नही चाहते । जबदंस्ती करके क्यो भेज 
रहे हो ? 

आखिर बकरे बचा लिये गये । पुरोहित घबराया । 
उसको दुकानदारी जो उठ रही थी! फिर उन्हे पूछता ही 
कौन वे भी राजा के पास पहुचे। कहने लगे-अन्नदाता ! 
जाति के लिए यज्ञ प्रारम्भ किया गया था । परन्तु यज्ञ में 


बलि दिये जाने वाले बकरो को मन्‍्त्री ने छड़ा लिया और 
यज्ञ रोक दिया । 


राजा असमजस में पड गया । सोचने लगा-मामला 
क्या है ! आखिर उसने मन्‍्त्री को बुलवाया । बकरे छ्ड- 
वाने के विषय से प्रदन करने प्र मत्री ने उत्तर दिया- 
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महाराज ! मैंने आपकी आज्ञा से पशुओ को मरने से 
बचाया है । 
राजा-मैंने यह आज्ञा कब दी है ” 
मत्री-आपने आ्राज्ञा दी थी कि जबदंस्ती साधु न॑ 
बनाया जाय । 
राजा-वह तो साध्‌ बनाने के विषय में थी । बकरो 
के विषय में तो कोई आज्ञा नही दी गई । 
मत्री-ज॑से दूसरे लोग कहते हैं कि हम साधु बताकर 
स्वर्ग भेजते हैं, उसी प्रकार इनका कहना है कि हम बकरो 
को मार कर स्वर्ग भेजते है। जब जबर्दस्ती साधु नहीं 
बनाने दिया जाता तो फिर जवर्दस्ती बकरों को कंसे स्वर्ग 
भेजा जा सकता है ” 
राजा विवेकवान्‌ू था। उसने मत्री की बात पर 
विचार किया । विचार करने पर उसे जचा कि मत्री की 
बात सही है । 
राजा ने फिर पुरोहित को बुलवाया । पुरोहितो के 
आने पर राजा ने पूछा-उन पशुओं को मारने का उद्देश्य 
क्या है ” उन्हे भ्रमर क्‍यों न रक्खा जाय ? उन्हे अमर 
रखने से क्या ईश्वर प्रसन्‍न नहीं होगा ”? 
प्रधान पुरोहित ने कहा- महाराज, झ्राप भी भ्रम 
में पड गये है । हम पशुओ्रो को मारते नही, स्वर्ग भेजते है । 
मत्री ने कहा- महाराज, मै पशुझ्ओो की ओर से कुछ 
निवेदन करना चाहता हू । उन पशुओं ने बडी ही दीनता 
के साथ प्रार्थना की है। वह प्रार्थना यह है- 
कहे पशु दीन सुन यज्ञ के करंया मोहि, 
होमत हुतासन में कौन सी बडाई है । 
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स्वर्मसुख में न चह्‌ देहु मुझे यो न कहे, 
घास खाय रह मेरे दिल यही भाई हैं । 
जो तु यह जानत है वेद यो बखानत है, 
यज्ञ-जरो जीव पावे स्वर्ग-सुखदायी है । 
डारो क्यो न बोर ! या मेँ श्रपने कुटुम्ब ही को, 
सोहि जिन जार - जगदीस को दुहाई है ॥ 


पशुओं की यह प्रार्थना है | वे दीन से दीन स्वर में 
यज्ञ करने वाले से कहते हैं-क्या तुम ईश्वर के भक्त हो ” 
जिस वेद के नाम पर तुम हमें होमते हो उसमे , कहे हुए 
अहिंसा धर्म को छिपा कर हमें होमने मे तुम्हारी कौन-सी 
बडाई है ? मैं स्वर्ग का सुख नही चाहता । मैं तो घास 
खाकर जीवित रहना चाहता हूं" हे याज्ञिक  अ्रगर तू 
सच्चे दिल से समझता है कि यज्ञ में होमा हुआ जीवधारी 
स्वर्ग मे जाता है तो अपने कुटम्ब को ही स्वर्ग भेजने के 
लिए क्यो नहीं होम देता ? हम मृक पश्ुमग्नो से क्‍यों 
र्ठा है। . 

एक आदमी अपने हाथ मे हरी-हकी घास लेकर 
खडा हो और दूसरा स्वर्ग में भेजने के लिए तलवार लिए 
खडा हो तो इन दोनो में से पशु किसे पसंद करेगा ? वह 
किसकी ओर सुह लपकाएगा ?* 

घास वाले की ओर !* 

इससे प्रकट है कि पश्ु स्वर्ग जाने के लिए मरना 
नहीं चाहता और घास खाकर जीवित रहना चाहता है । 
मन्‍्त्री कहता है-अगर यज्ञ करने वाले कहते है कि पशुओओ 
को अज्ञान है और हम ज्ञानी हैं, इसीलिए उन्हे स्वर्ग भेजते 
है, तो इसके उत्तर से पशुओ का कहना है कि हमे तो 
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इस बात पर दिश्वास है नही, अगर इन्हे विश्वास है तो 
ये लोग अपने कुटुम्ब को स्वर्ग भेजे । अगर इन्होंने अपने 
बेटे को इस प्रकार मार कर स्वर्ग भेजा होता तो हमें 
विश्वास हो जाता कि ये दिल से ऐसा मानते है । मगर 
जब यज्ञ करने वाले अपने माता-पिता और पुत्र आदि को स्वर्ग- 
सुख से वचित रखकर हमे स्वर्ग भेजने की बात कहते हैं 
तो हमे इनकी बात पर विश्वास नहीं होता | इसलिए हमे 
मारने वाले को परमात्मा की दुहाई है । 


मत्री कहता है-उन पशुओ की तरफ से यह फरियाद 
है और वे इसका उत्तर माँगते हैं । 

राजा ने यज्ञ करने वाले पुरोहितो से पूछा-क्या आप 
लोग अपने परिवार को यज्ञ में होम सकते है ' 

पुरोहित-झ्ास्त्र में पशुओ को होमने का विधान है, 
कुटम्ब को होमने का कही विधान नहीं है । 


राजा-तवब तो कहना पडेगा कि आपका जझ्ास्त्र भी 
पक्षपात से भरा हैं । वस, अब रहने दीजिये । क्षमा कीजिये, 
मे ऐसी णाति नही चाहता | मेरा उद् इ्य किसी को अश्ञाति 
पहुचाकर शान्ति प्राप्त करना नही है । मेरा कर्क्तव्य मुभे 
सबको शात्ति पहुचाने के लिए प्रेरित करता है । 


मतलब यह है कि किसी भी जीव का हवन करने 
से जाति प्राप्त नही हो सकती । किसी भी प्राणी को दुख 
न पहुचाने से ही वास्तविक गाति प्राप्त हो सकती है ' 
आज तो जन-परम्परा के अनुयायी भी नाना प्रकार से 
आरम्भ-समा रम्भ करते हैं श्रौर होम श्रादि करते हैं मगर 
उसमे वास्तविक श्ञाति नहीं है। लोगो ने ज्ञाति प्राप्त 
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का, क्त्रिम नही अकृत्रिम, जीव परमेश्वर है । 

तुम्हारी देह अगर मन्दिर हैं तो दूसरे जीवो की देंह 
क्षी मन्दिर हैं या नही : 

नहा |) 

यदि केवल अपनी ही देह को मं न्दिर माना, इंसरे 
की देह को मन्दिर नहीं माना तो तुम पक्षपात में पडे होने 
के कारण ईइवर को नहीं जान सके ते | ईइवर ज्ञानस्वडप, 
सर्वव्यापी और सबकी शान्ति चाहने वाला हैं । अगर आप 
भी सबकी शान्ति चाहते है, सबकी देह को देवालय मानते 
हैं तो आपको देह भी देवालय है, अन्यर्था नही । 

जिस मकान को देवालय मान लिया, उस मकान के 
ईंट-पत्थर कीई विवेकी खोदता चाहेगा ” 

'नही *. 

अ्रगर कोई खोदता है तो कहां जायेगा कि इसने 
देवालय की आसातना की । लेकिन जब सभी जीवो के 
शरीर को देंवालय मान लिया तो फिर किसी के शरीर को 
तोडना-फोडना वेया देवालय को तोडना-फोडना नही 
कहलाएगा ” 

मित्रो | परमात्मा से शात्ति चाहने के लिए दूसरे. 
जीवो को कप्ट पहुचाना, उनका घात करना कहाँ तक उचित 
है ? देवालय के पत्थर निकालकर कोई -आसपास दीवाल 
बनावे और कहें कि हम देवालय की रक्षा करते है तो क्या 
यह रक्षा करना कहलाएगा ? इसी प्रकार शान्ति के लिए 
जीवो का घात करना क्या शान्ति प्राप्त करना है ? शार्ति 


होगी 


तो उसी समय प्राप्त होगी जब ज्ञान-दीपक से उजेला करके 
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आत्मा को वैर-विकार से रहित बनाओ्ोगे। सर्वेदेशीय शात्ति 
ही वास्तविक शाति है- 
शातिनाथ भगवान्‌ की प्रार्थना में कहा गया है-- 
क्षी शाति जिनेदवर सायब सोलवाँ, 
जनमत जश्ञाति करी गिज देश से । 
मिरगी मार निवार हो सुभागो 0 
तन मत्‌ बचना शुध करि घधघ्यावता, 
पुरे संगली हाम हो सुभागी शश्री०॥ 
उन शातिनाथ भगवान्‌ को पहिचानो, जिन्‍्होने माता 
के उदर में आते ही ससार मे शाति का प्रसार कर दिया 
था । उस समय की श्ाति, सूर्योदय से पहले होने वाली 
उषा के समान थी । 
उषा प्रात काल लालिमा फैलने और उजेला होने 
को कहते हैं । भगवान्‌ शातिनाथ का जन्मकाल शातिप्रसार 
का उषाकाल था । इस उषाकाल के दर्शन कब और केसे 
हुए, इत्यादि बाते समझाने के लिए शातिनाथ भगवान्‌ का 
जन्मचरित सक्षेप से बतला देना आ्रावदयक है। जिस प्रकार 
सूर्योदय की उधा से सूर्य का सम्त्रन्ध है, उसी प्रकार भग- 
वान्‌ शातिनाथ के उषाकाल से उनका सम्बन्ध है । अ्रतएव 
उसे जान लेना आवश्यक है । 
हस्तिनापुर मे महाराज अश्वसेन और महारानी 
अचला का अखड' राज्य था । हस्तिनापुर नगर अधिकतर 
राजधानी रहा है । प्राचीनकाल मे उसकी बहुत प्रसिद्धि 
थी | आजकल हस्तिनापुर का स्थान देहली ने ले लिया है |$8 


(78 हस्तिनापुर के परिचय ..._फर हस्तिनापुर के परिचय के लिए देखिए, किरण १७, (पाडव- 
चरित) पुष्ठ ६ । हु 
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भगवान्‌ शान्तिनाथ सर्वार्थंसिद्ध विमान से च्युत होकर 
महारानी अचला के गर्भ मे आये । गर्भ में आते समय 
महारानी अचला ने जो दिव्य स्वप्न देखे, वे सब उस उपा- 
काल की सूचना देने वाले थे । मानो स्वप्न में दिखाई देने 
वाले पदार्थों मे कोई भी स्वार्थी नहीं है। हाथी, वृषभ, 
सिंह और पुष्पमाला कहते हूँ कि आप हमें अपने में स्थान 
दीजिए । चन्द्रमा और सूर्य निवेदन कर रहे हैं कि हमारी 
शाति और तेज, हे प्रभो | तेरे मे ही है । 


उर्गए विमले भाण ॥ 


हे प्रभो हमारे प्रकाश से अधकार नही मिटता हैं, 
ग्रतएव आप ही प्रकाश कीजिए 


उधर फहरातो हुई ध्वजा कहती है- मैं तीन लोक 
की विजयपताका हू | मुझे अपनाइएु । मगलकलश कहता 
है-- मेरा नाम तभी साथक है जब आप मुझे ग्रहण करले । 
मानस रोवर कहता है- यह मगलकलश मेरे से ही बना है । 
मैं और किसके पास जाऊ ? मैं ससार के मानस का प्रति- 
निधि होकर आया हू और प्रार्थना करता हू कि तू सबके 
मानस मे प्रवेश कर ओर उसे उज्ज्वल बना । क्षीरसागर 
कहता है- यह सरोवर तो छोटा-सा है। लेकिन अगर आप 
मुझे न घारण करेंगे तो मैं कहाँ रहूंगा ? प्रभो इस 
ससार को अमृतमय कर दो । ससार मुझ से अतृप्त है, 
ग्रत आ्राप तृप्त कीजिए । 


इस प्रकार उषाकोल को सूचना देकर भगवान्‌ 
शातिनाथ सर्वाथसिद्ध विमान से महारानी अ्रचला के गर्भ 
में आये । सव देवी-देवताओं ने भगवान्‌ से प्रार्थना की- 
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प्रभो | सब लोग अपने-अपने पक्ष में पड़े हुए हैं। आप 
ससार का उद्धार कीजिये । हमारे सिर पर भी आशीर्वाद 
का हाथ फंरिये । 

लोकोत्तर स्वप्नो ने मानों श्रचला महा रानी को बधाई 
दी । उसके बाद अचला महारानी के गर्भ मे भगवान्‌ का 
आगमन हुआ । क्रमश गर्भ की वृद्धि होने लगी । 

जिन दिनों भगवान्‌ शान्तिनाथ गर्भ में थे, उन्हीं 
दिनो महाराज अ्रइवसेन के राज्य में महामारी का रोग 
फेल गया । 

प्रघन हो सकता है कि जब भगवान्‌ गर्भ में आये तो 
रोग क्यो फैला ? मगर वह रोग नहीं, उषाकाल की महिमा 
को प्रकट करने वाला अन्धकार था । जैसे उषाकाल से 
पहले रात्रि होती है शोर उस रा त्रिसे ही उषाकाल की 
महिमा जानी जाती है, उसी प्रकार वह महामारी भगवान्‌ 
शातिनाथ के उपाकाल के पहले की रात्रि थी । उसका 
निवारण करने के कारण ही भगवान्‌ 'शातिनाथ पद को 
प्राप्त हुए । यद्यपि भगवान्‌ गर्भ मे आ चुके थे और उस 
समय रोग फैलना नहीं चाहिए था, फिर भी रोग के फंलने 
के बाद भगवान्‌ के निमित्त से उसको शाति होने के कारण 
भगवान्‌ की महिमा का प्रकाश हुआ । इससे भगवान्‌ के 
आते की सूचना और भगवान्‌ के श्रताप का प सर्चविय उन्तके 
माता-पिता को मिल गया । । 

राज्य मे मरी रोग फैलने की सूचना महाराज अरृव- 
सेन को मिली । महाराज ने यह जानकर कि मरी रोग के 


कारण लोग मर रहे हैं, रोग की उपशाति के अनेक उपाय 
किये । मगर शाति न मिली 


जम 
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यह मरी लोगो की कसौटी थी । इसी से पता चलता 
था कि लोग मार्ग पर हैं या मार्ग भूले हुए है । यह मरी 
शाति से पहले होने वाली क्राति थी । 

उपाय करने पर भी जाति न होने के कारण महा- 
राज बडे दुखी हुए । वह सोचने लगे-“जिस प्रजा का मैने 
पुत्र के समान पालन किया है, जिसे मैने अज्ञान से सज्ञान, 
निर्धभ से धनवान और निरुदयोगी से उदयोगवान्‌ बनाया 
है, वह मेरी प्रजा असमय में ही मर रही है मेरा सारा 
परिश्रम व्यर्थ हो रहा है ! मेरे राजा रहते प्रजा को कष्ट 
होना मेरे पाप का कारण है । पहले के राजा, राज्य में 
दुष्काल पडना, रोग फेलना, प्रजा का दु खी होना आदि 
अपने पाप का ही फल समभते थे । 


रामायण मे लिखा है कि एक ब्राह्मण का लडका 
बचपन में ही मर गया । ब्राह्मण उस लडके को लेकर 
रामचन्द्रजी के पास गया और बोला- आपने क्‍या पाप 
किया है कि मेरा लडका मर गया ? 


इस उल्लेख से ज्ञात होता है कि पहले के राजा 
प्रजा के कष्ट का कारण अपना ही पाप समभते थे । इसी 
भावना के अनुसार महाराज अइश्वसेन मरी फेलने का अपना 
ही दोष मान कर दु खी हुए । उन्होने एकान्‍्त में ज़ाकर 
निश्चय किया कि जब तक प्रजा का दुख दूर न होगा, 
में अन्न-जल ग्रहण नही करूगा । 

सुदुढ निश्चय मे बडा वल होता है। भक्त तुकाराम 
ने कहा है- 


बी 


निशचयाचा बल तुका म्हणे तो च फल । 
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निश्चय के बिना फल की. प्राप्ति नही होती । 


इस प्रकार निश्चय करके महाराज अश्वसेन ध्यान 
लगा कर बैठ गये । भोजन का समय होने पर महारानी 
अचला ने दासी को भेजा कि वह महाराज को भोजन 
करने के लिए बुला लावे । दासी गई, किन्तु महाराज को 
ध्यानमुद्रा में बेठा देखकर वह सहम॑ गई । भला उसका 
साहस कैसे हो सकता था कि वह महाराज के ध्यान के 
भग करने का प्रयत्न करे ! वह धीमे-धीमे स्वर से पुकार 
कंर लौट गई । उसके बाद दूसरी दासी आई, फिर तीसरी 
आई, मगर ध्यान' भग करने का किसी को साहस न हुआा । 
महारानी अ्रचला बार-बार दासियो को भेजने के अपने 
कृत्य पर पद्चात्ताप करके कहने लगी- स्वामी को बुलाने 
के लिए दासियों का भेजना उचित नहीं था, स्वय मुफ्े 
जाना चाहिए था । यद्यपि मैंने पेति से पहले भोजन करने 
की भूल नहीं की है, लेकिन स्वये उन्हे बुलाने न जाकर 
दासियों को भेजने की भूल अवश्य की है । 

समय अ्रधिक हो जाने के कारण भोजन ठण्डा हो 
गया था । इस कारण दासियो को दूसरा भोजन बनाने की 


आज्ञा देकर महारानी अचला स्वय महाराज अस्वसेन के 
समीप गई । 


महारानी सोच रही थी- पत्नी, पति की अ्रर्धागिनी 
है । उसे पति की चिन्ता का भी भाग बाँठाना चाहिए । 
जो स्त्री पति की प्रसन्‍तता मे भाग लेना चाहती है और 
चिन्ता में भाग नहीं लेना चाहती, वह आदर्ण पत्नी नहीं 
हो सकती । ऐसी स्त्री पापिनी है । 

अचला देवी ने जो विचार किया, क्या वह स्त्री का 
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धर्म नहीं है ? अवश्य । किन्तु आरजजकल तो बचपन मे ही 
लडकियो को उलटी शिक्षा दी जाती है। कन्या को ऐसा 
विनयशील होना आवश्यक है, जिससे गृहस्थावस्था में वह 
अपने परिवार को शात्रि दे सके, स्वय शाति-प्राप्त कर सके 
झौर कुट॒म्ब्रजीवन पूरी तरह आानन्दमय हो सके । 

बीकानेर मे लडकियों को लडके के भेष में रखने 
की प्रथा देखी जाती है | मेरी समझ में ही नहीं आता 
कि ऐसा करने से क्या लाभ है ” पुरुष की पोशाक पहि- 
नने से कोई स्त्री पुरुष तो हो ही नही सकती ! सभव है 
है, कन्या के माता-पिता उसे लड़के की पोशाक पहना कर 
सोचते हो- लडके की पोशाक पहिनकर हम कन्या की लडका 
होने की भावना पुरी कर रहे हैं! मगर ऐसा करने से 
कया हानि होती है, इस बात पर उन्होने विचार नही किया । 
लडकी को लडका बनाने का विचार करना प्रकृति से युद्ध 
क्रना है। प्रकृति से युद्ध करके कोई विजय नही पा सकता । 
फल यह होता है कि ऐसा करने से लडकी के सरकार 
विगड जाते हैं । कोई-कोई बचपन के मूल्य को नही समभते। 
वे बाल्यावस्था को निरर्थक ही मानते है। पर वाल्यावस्था 
में ग्रहण किये हुए सस्कारों के आधार पर ही बालक के 
सम्पूर्ण जीवन का निर्माण होता है। जिसका वालकपन 
विगड गया उसका सारा जीवन बिगड गया और जिसका 
वालकपन सुधर गया उसका सारा जीवन सुधर गया । 
किसी कवि ने कहा है- 

यत्नवे भाजने लउ॒न' संस्कारों नान्यथा भवेत्‌ । 

कच्चे घड़े पर वेलबू टे बना दिये जाते है वे घडे के 

पकने पर भी नहीं मिटते । लेकिन पके घडे पर बनाये 
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हुए बेलबू ठे कायम नहीं रहते । यही बात बाल्यावस्था के 
विषय में है। अतएवं जीवन निर्माण की दृष्टि से बाल्या- 
वस्था का मुल्य बहुत अश्रधिक है। माता-पिता को यह बात 
दिल में बिठा लेना चाहिए कि बालक के सस्कार, चाहे वे 
भले हो या बुरे हो, जीवनभर जाने वाले नहीं है। अत- 
एवं उन्हे बुरे सस्कारो से बचाकर अच्छे सस्कारों से सुसस्क्ृत 
करना चाहिए । अ्रगर बालको को प्रारम्भ से ही खराब 
बोलचाल और खानपान सें बचाते रहो तो आगे चलकर 
वे इतने उत्तम बनेंगे कि ग्रापका गृहस्थजीवन सुखमय, शाति- 
मय ओर सन्तोषमय बन जायगा । 


कविसम्राट रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने अपने एक निबन्ध 
में लिखा है कि पाच वर्ष तक के बालक को सिला हुआ 
कपडा पहनाना उसकी वृद्धि मे बाधा डालना है। खुले 
दरीर मे जो काति आ सकती है, वह सिले कपडो से बन्द 
किये हुए शरीर मे नहीं आ सकती । चुसत कपडो से बालक॑ 
के शरीर का विकास भी रुक जाता है। ऐसी स्थिति में 
यह समझना कठिन नही है कि गहनो से भी वालक का 
विकास अवरुद्ध हो जाता है । जो वालक 'सोना' शब्द घा 
उच्चारण भी नहीं कर सकता, न सोने को पहिचानता ही 
है, उसे सोना पहिनाने से क्या लाभ है” सीना वालक के 
प्राणो का ग्राहक भले ही वन सकता है, लाभ तो उससे 
कुछ भी दिखाई नहीं देता । वालक को जेब सिला कपडा 
पहिनाया जाता है तो वेह रोने लगता है। वह रोकर 


मानो कहता है कि मुझे इस वन्धन मे मत डालों । मगर 
कौन बालकों की पुकार सुनता है ! 


जरा विचार कीजिए कि आप लोग अपने बालकों 
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को नाना प्रकार के आभूषण और गोटा-किनारी के कपड़े 
पहिनाये बिना सतोप नही मानते, मगर अ गरेजो के कितने 
लडको को आपने गहने पहिने देखा है ? 

आप बालकों को बचयत्र से ही ऐसी विकार युक्त रुचि 
का बना देते हैँ कि आगे चनकर उनकी रुचि का सुधरना 
कठिन हो जाता है । बडे होने पर कदाचित्‌ उन्हे गहने व 
मिले तो वे दुख का अनुभव करते है । उनकी दृष्टि ही 
विक्ृृत हो जाती है । उनका जोवन दु खमय बन जाता है । 
माता-पिता को तो चाहिए कि वे बालक को सादगी और 
स्वच्छता का सवक सिखावे, जिससे उनका अगला जीवन 
सुख और संतोष के साथ व्यतीत हो सके । 


बहुत से लोग लडको पर अच्छा भाव रखते है परतु 
लडकियाँ उन्हे आफत की पुडियाँ मालम होती है | लडका 
उत्पन्न होने पर वे प्रसन्न होते हैं और लडकी के जन्म पर 
मातम-सा मनाने लगते है--उदास हो जाते है। फिर उसके 
पालन-पोषण में भी ऐसी लापरवाही की जाती है कि 
लडकी अपने भाग्य से ही बडी हो पाती है । लडकी बडी 
हो जाती है तो उसके शिक्षण का वैसा प्रबध नही किया 
जाता जैसा लडके का | लेकिन उसे लडके के वेप मे रक्‍्खा 
जाता है, जिससे उसका नम्नता का ग्रुण कम हो जाता है | 

जहाँ इस प्रकार का पक्षपात हो, समभना चाहिए 
कि वहा भगवान्‌ शातिनाथ के समभकने का प्रयत्न ही नहीं 
किया गया है । इसलिए मैं कहता हू कि पक्षपात को दूर 
करो । यह पक्षपात गृहस्थजीवन का घोर अभिशाप है। 
लडकियो के विरुद्ध किया जाने वाला ऐसा पक्षपात अत्यत 
भयकर परिणाम पैदा करने वाला है। किसी नवयुवती 
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कन्या को बूढे के साथ ब्याह देना क्‍या कम अत्याचार है ” 
पैसे के लोभ में आकर अपनी कन्या के साथ ऐसा निदेयता- 
पूर्ण व्यवहार करने वाले लोग किस प्रकार भगवान्‌ शाति- 
नाथ की उपासना कर सकते है ”? अपनी ही सतान को 
जो लोग अशाति की आग में कोकते नहीं हिचकतेै उन्हें 
किस प्रकार शान्ति मिल सकती है ” अगर आप सच्ची 
शाति चाहते हैं तो अपने समग्र जीवनक्रम का विचार करे 
और उसमें अशाति पैदा करने वाले जितने अ्रश हैं, उन्हे 
हटा दे । इससे आप, आपका परिवार, समाज और देश 
शाति प्राप्त करेगा । ऐसा करने पर ही भगवान्‌ शाँतिनाथ 
की आराधना हो सकेगी । 


कन्या के बदले पैसे लेने वाले का कभी भला नहीं 
होता । मैं अपनी आखो देखी बात कहता हू । एक आदमी 
के पॉच लडकियाँ थी और एक लडका था । लडकियो के 
उसने मनचाहे रुपये लिये । यही नहीं वरन्‌ किसी-किसी 
लडकी की सगाई एक जगह करके छोड दी और फिर 
दूसरों जगह की । इतना करने पर भी उप्तकी दरिद्रता दूर 


नहीं हुई और न उसके लडके का ही विवाह हुआ । उसके 
वश का नाश हो गया । 


मतलब यह है कि प्रकृति के नियमो को तोडकर 
रुपये के लोभ में पडकर नवयुवती कन्या को बूढे के हवाले 
कर देना या अयोग्य चबतवान्‌ को लडकी देकर योग्य घन- 
हीन को वचित रखना योग्य नही है। भगवान्‌ ने तो दासी 
बेचने को भी बडा पाप कहा है, फिर कन्या को बेच देना 
कितना बडा पाप न होगा ! 


महारानी अचला को बाल्यावस्था से ही सुन्दर सस्कार 
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मिले थे | वह अयने पत्नीवर्म को मली भाँति समझती थी । 
इस कारण वह भोजन किये विना ही महा राज अश्वसेन के 
समीप पहुचीं । वहाँ जाकर देखा कि महाराज अश्वसेन 
गभीर मुद्रा धारण करके ध्यान में लीन है। महारानी ने 
हाथ जोड़कर घीमे और मधुर किन्तु गभीर स्वर में महा- 
राज का ध्यान भग करने का प्रयत्न किया । महा रानी का 
गभीर स्वर सुनकर महाराज का ध्यान टूटा । उन्होंने आख 
खोलकर देखा तो सामने महारानी हाथ जोडे खड़ी नजर 
आाई। महाराज ने इस प्रकार खड़ी रहने और ध्यान भग 
करने का कारण पूछा । महारानी ने कहा--ग्राप आज 
अभी तक भोजन करने नही पधारे । इसका क्‍या कारण है ? 

महाराज सोचने लगे-- जिस उपद्रव को मैं दूर नही 
कर सकता, उसे महारानी स्त्री होकर कैसे टूर कर सकती 
है ” फिर अपनी चिन्ता का कारण कहकर इन्हें दु खी 
करने से क्या लाभ है ? इस प्रकार विचार कर वह चुप 
ही रहे । कुछ न वोले । 

पति को मौन देखकर महारानी ने कहा---- जान 
पडता है, आप किसी ऐसी चिन्ता मे डूबे हैं, जिसे सुनने 
के लिए मैं अयोग्य हूं । सम्भवत इसी कारण आप वात 
छिपा रहे हैं | यदि मेरा अनुमान सत्य है तो ग्राज्ञा दीजि ए्‌ 
कि मैं यहाँ से टल जाऊँ | ऐसा न हो तो कृपया अपनी 
चिन्ता का कारण बतलाइए । आपकी पत्नी होने के कारण 
आपके हर्प-शोक में समान रूप से भाग लेना मेरा कर्त्तव्य है । 

महाराज अइवसेन ने कहा-- मेरे पास कोई चीज 
नहीं है जो तुमसे छिपाने योग्य हो । मैं ऐसा पति नही 
कि अपनी पत्नी से किसी प्रकार का दुराव रक्‍खूं । मगर 
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मैं सोचता हूं कि मेरी चिन्ता का कारण सुन लेने से मेरी 
चिन्ता तो दूर होगी नही तुम्हे भी चिन्ता हो जायगी । 
इससे क्‍या लाभ होगा ” 

महा रानी--अगर वात कहने से दुख नही मिटेगा 
तो उदास होने से भी नहीं मिठेगा। इस समय सारा दुख 
आप उठा रहे हैं, लेकित जब आप, अपनी इस अर्धागिती 
से दुख का कारण कह देंगे तो आपका आधा दुःख कम 
हो जायगा । 

महाराज-- तुम्हारी इच्छा है तो सुन लो। इस 
समय सारी प्रजा महामारी को बीमारी से पीडित है । 
मुझसे ही कोई अपराध बन गया है, जिसके कारण प्रजा 
को कष्ट भुगतना पड रहा है। ऐसा न होता तो मेरे 
सामने प्रजा क्यो दुखी होती ?” 

महारानी--जिस पाप के कारण प्रजा दुख पा रही 
है, वह आपका ही नही है, मेरा भी हैं । 

महा रानी की यह वात सुनकर महाराज को आदचये 
हुआ । फिर उन्होने कुछ सोचकर कहा-ठीक है। आप 
प्रजा को माता हैं। आपका ऐसा सोचना ठीक ही है। 
मगर विचारणीय बात तो यह है कि यह दु ख किस प्रकार 
दूर किया जाय ? 

महारानी--पहले आप भोजन कर लीजिए । कोई 
न कोई उपाय निकलेगा ही । 

महाराज--मैं प्रतीज्ञा कर नुका हू कि जब तक 
प्रजा का दु ख दूर न होगा, मैं अन्न-जल ग्रहण नही करू गा | 

महारात़ी--जिस नरेश मे इतनी दृढता है, जो प्रजा- 
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हित के लिए आ्रात्मवलिदान करने को उद्यत है, उसको 
प्रजा कदापि दु खी नही रह सकती । लेकिन जब तक आप 
भोजन नही कर लेते, में भी भोजन नही कर सकती | ' 

महाराज---तुम अ्रगर स्वतन्त्र होती और भोजन न 
करती, तव तो कोई वात ही नही थी | लेकिन तुम गर्भवती 
हो । तुम्हारे भूखे रहने से गर्भ को भी भूखा रहना होगा 
ओर यह अत्यन्त ही अनुचित होगा । 

गर्भ की याद आते ही अचला महारानी ने कहा-- 
नाथ ! अ्रव मैं महामारी के मिटाने का उपाय समझ गई | 
यह महामारी उपा के पृव॑ का श्रन्धकार है। मै इसे मिटाने 
का उपाय करती हू । 

महारानी भ्रचला महल के उपर चढ गई और अमृत- 
दृष्टि से चारो श्रोर देखकर कहने लगी--प्रभो ! यदि यह 
महामारी शानत न हुई तो पति जीवित नही रहेंगे । पति 
के जीवित न रहने पर में भी जीवित नही रह सकेगी और 
इस प्रकार यह गर्भ भी नष्ट हों जायगा । इसलिए हे 

महामारी ! भेरे पति के लिए, मेरे लिए और इस गर्भ के 

लिए इस राज्य को शीघ्र छोड दे । 

उपा के ग्रागे अन्धकार कसे ठहर सकता है ? महा- 
रानी के चारो ओर देखते ही महामारी हट गई । उसके 
बाद महाराज अश्वसेन को सूचना मिली कि राज्य में शाति 
हो गई है। महाराज आश्चयंचकित रह गए | वे महारानी 
के महल में आये । मालूम हुआ कि वे महल के उपर है। 
महाराज वही पहुचे । उन्होने देखा कि श्रचला महारानी 
म्रचल ध्यान में खडी हैं | चारों श्रोर अपनी दिव्य दृष्टि 
छिराती है, किन्तु मन को नहीं फिरने देती । 


+ गवान शान्तिनाथ ३३ 


महाराज अश्वसेन ने थोडी [देर यह दृश्य देखा । 
उसके बाद स्नेह की गम्भीरता के साथ कहा--दिवी शात 
टोझो [| 

पति को आया जान महारानी ने उनका सत्कार 
किया । महाराज ने अतिशय सतोष' और प्रेम के साथ 
कहा--सपक में नही आया कि तुमे रानी हो या देवी ” 
तुम्हारी जितनी प्रशेसां की जाय, थोडी हैं | तुम्हारे होने 
से ही मेरा बडण्पंन है'। तुम्हारी मौजूर्दगी से ही मेरा 
कल्याण-मगल' हुआ । तुमने देश मे: शॉति को प्रसार करके 
प्रजा के! और मेरे प्राणो की रक्षा की है । न्‍ 

पृति के मुख से अपनी अलकारमय_ प्रशसा सुनकर 
रानी कुछ लज्जित हुई.। फिर रानी ने कहा--नाथ यह 
अलकार मुभे शोभा नही देते । ये इतने भारी है कि में 
इनका बोक नहीं उठा सकती । मुभमे इतनी शक्ति ही कहाँ 
है, जितनी आप कह रहे है ” थोडी-सी शक्ति है भी तो 
वह आपकी ही शक्ति है । काच की हडी मे दीपक रखने 
पर जो प्रकाश होता है वह काच की हडी का नही, दीपक 
का ही है । इसलिए आपने प्रशसा के जो अलकार मुभे 
प्रदान किये है, उन्हे ओभार के साथ मैं आपको ही सम- 
पित करती हु । श्राप ही इनके योग्य है । श्राप ही इन्हे 
धारण कीजिए । 

महाराज--रानी, यह भी तुम्हारा एक गुण है कि 
तुम्हे अपनी शक्ति की खबर ही नहीं !” वास्तव में जो 
अपनी शक्ति का घमड नहीं करता वही शक्तिमान होता 
है । जो शक्ति का अभिमान करता है उसमे शक्ति रहती 
ही नही | बडे-बड़े ज्ञानी, ध्यानी और वीरो की यही आदत 
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होती है कि वे अपनी शक्ति की खबर भी नहीं रखते । 
मैंने तुम्हे जो अलकार दिये है उन्हें तुम मेरे लिए लोटा 
रही हो किन्तु पुरुष होने के कारण मैं उन्हे पहिन नः् 
सकता । साथ ही मुझे खयाल श्राता है कि वह शक्ति न 
तुम्हारी है, न हमारी है हमारी और तुम्हारी भावना 
पूरी करने वाले त्रिलोकीनाथ का ही यह प्रताप है। वह 
नाथ, जन्म धारण करके सारे ससार को सनाथ करेगा | 
प्राज के इस चमत्कार को देखते हुए, इन अलकारो को 
गर्भस्थ प्रभु के लिए सुरक्षित रहने दो । जन्म होने पर 
इनका शातिनाथ' नाम रक्‍खेगे । 'शातिनाथ नाम एक 
सिद्धमन्त्र होगा, जिसे सारा ससार जपेगा और शाति- 
लाभ करेगा । देवी, तुम कृतार्थ हो कि ससार को शाति 
देने वाले शातिनाथ तुम्हारे पुत्र होगे । 

रानी--नाथ, आ्रापने यथार्थ कहा । वास्तव में बात 
यही है । यह अपनी शक्ति नहीं, उसी की शक्ति है ' उसी 
का प्रताप है, जिसे मैने गर्भ में धारण किया 

प्राथना में कहा है 


अ्रदवर्सेत नृप भश्रचला पटरानी, 
तस सुत कुल सिगार हो सुभागी । 
जन्मत शांति थई निज देश मे, 
मिरगो मार निवार हो सुभागी ॥ 
इस प्रकार शातिनाथ भगवान्‌ रूपी सूर्य के जन्म 
घारण करने से पहले होने वाली उपा का चमत्कार आपने 
देख लिया ! अ्रव शातिनाथ-सूर्य के उदय होने का वृतात 
कहना है | मगर समय कम होने के कारण थोड ही शब्दों 
में कहता हूँ । 


भगवान शातिनाथ ३५ 


शातिनाथ भगवान्‌ को गर्भ में रहने या जन्म धारण 
करने के कारण आप वंदना नही करते हैं । वे इस कारण 
वन्दनीय हैं कि उन्होने दीक्षा घारण करके, केवलज्ञान 
प्राप्त किया और श्रन्त मे मुक्ति प्राप्त की । 


भगवान्‌ शातिनाथ ने लम्बेकाल तक ससार मे रह- 
कर अद्वितीय काम कर दिखाया । उन्होने स्वय राज्य 
करके राज्य करने का आदर्श जनता के समक्ष उपस्थित 
किया । राज्य करके उन्होने अ्रहकार नहीं सिखलाया । 
उनमे ऐसी-ऐसी अलौकिक शक्तियाँ थो कि जिनकी कल्पना 
भी हमारे हृदय में आइचर्य उत्पन्न करती है। लेकिन 
उन्होने ऐसी शक्तियो का कभी प्रयोग नही किया । माता 
अपने बालक को कामधेनु का दूध पिलाकर तृप्त कर सकती 
हो तो भी उसे अपना दूध पिलाने मे जिस सुख का अनुभव 
होता है, कामधेनु का दूध पिलाने मे वह सुख कहाँ ? 
इसी प्रकार शातिनाथ शक्ति का प्रयोग कर सकते थे परन्तु 
उन्हे शाति और प्रेम से काम लेने मे ही आनन्द आता था। 


शातिनाथ भगवान्‌ ने ससार को क्या-क्या सिखाया 
और किस प्रकार महारभ से निकाल कर अल्पारभ मे 


लाये, यह कथा लम्बी है | अतएवं इतनी सूचना करके ही 
सतोष करता हू । 


प्रभो | आप जन्म, जरा और मरण, इन तीन बातो 

मे ही उलभे रहते तो आप शान्तिनाथ न बनते !' लेकिन 
आप तो ससार को शान्ति पहुचाने वाले और श्ञाति का 
. अनुभव पाठ पढाने वाले हुए, इस कारण हम आपको भक्ति- 


पूर्वक वन्दना करते हैं । आपने कौनसी शाति सिखलाई है, 
इस सम्बन्ध में कहा है-- 
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होती है कि वे अपनी शक्ति की खबर भी नहीं रखते । 
मैंने तुम्हे जो अलकार दिये है उन्हे तुम मेरे लिए लौटा 
रही हो किन्तु पुरुष होने के कारण मैं उन्हे पहिन नहीं 
सकता । साथ ही मुझे खयाल आता है कि वह शक्ति न 
तुम्हारी है, न हमारी है हमारी और तुम्हारी भावना 
प्री करने वाले त्रिलोकीनाथ का ही यह प्रताप है। वह 
ताथ, जन्म घारण करके सारे ससार को सनाथ करेगा । 
आज के इस चमत्कार को देखते हुए, इन अ्रलकारों को 
गर्भस्थ प्रभु के लिए सुरक्षित रहने दो । जन्म होने पर 
इनका 'शातिनाथ नाम रक्‍खेंगे । 'शातिनाथ नाम एक 
सिद्धमन्त्र होगा, जिसे सारा ससार जपेगा और शाति- 
लाभ करेगा । देवी, तुम क्ृतार्थ हो कि ससार को शाति 
देने वाले शातिनाथ तुम्हारे पुत्र होगे । 

रानी--नाथ, आपने यथार्थ कहा । वास्तव में वात 
यही है । यह अपनी शक्ति नही, उसी की शक्ति है !' उसी 
का प्रताप है, जिसे मैने गर्भ मे धारण किया है । 

प्राथंना में कहा है--- 

अ्रदवर्सेत नृप. झ्नचतला पटरानी, 
तस॑ सुत कुल सिगार हो सुभागी । 
जन्मत शांति थई निज देश मे, 
मिरगी मार निवार हो सुभागी ॥ 

इस प्रकार शातिनाथ भगवान्‌ रूपी सूर्य के जन्म 
घारण करने से पहले होने वाली उपा का चमत्कार आपने 
देख लिया अब शातिनाथ-सूर्य के उदय होने का वृतात 
कहना है । मगर समय कम होने के कारण थोड़ ही दाव्दो 
में कहता हूं । 


भगवान शातिनाथ ३५ 


शातिनाथ भगवान्‌ को गर्भ मे रहने या जन्म धारण 

करने के कारण आप वदना नही करते हैं । वे इस कारण 

वन्दनीय हैं कि उन्होने दीक्षा धारण करके, केवलज्ञान 
प्राप्त किया और अचन्‍्त मे मुक्ति प्राप्त की । 


भगवान्‌ शातिनाथ ने लम्बेकाल तक ससार मे रह- 
कर अद्वितीय काम कर दिखाया । उन्होने स्वय राज्य 
करके राज्य करने का आदर्श जनता के समक्ष उपस्थित 
किया ) राज्य करके उन्होने अभ्रहकार नहीं सिखलाया । 
उनमे ऐसी-ऐसी अलौकिक शक्तियाँ थी कि जिनकी कल्पना 
भी हमारे हृदय मे आश्चर्य उत्पन्न करती है-। लेकिन 
उन्होने ऐसी शक्तियो का कभी प्रयोग नहीं किया । माता 
अपने बालक को कामधेनु का दूध पिलाकर तृप्त कर सकती 
हो तो भी उसे अपना दूध पिलाने मे जिस सुख का अनु भव 
होता है, कामधेनु का दूध पिलाने में वह सुख कहाँ ” 
इसी प्रकार शातिनाथ शक्ति का प्रयोग कर सकते थे परन्तु 
उन्हे शाति और प्रेम से काम लेने मे ही आनन्द आता था । 


शातिनाथ भगवान्‌ ने ससार को क्या-क्या सिखाया 
ओर किस प्रकार महारभ से निकाल कर अल्पारभ मे 


लाये, यह कथा लम्बी है | अतएव इतनी सूचना करके ही 
सतोष करता हू । 


प्रभो ! आप जन्म, जरा और भरण, इन तीन वातो 

मे ही उलभे रहते तो आप शान्तिनाथ न बनते ! लेकिन 
आप तो ससार को शान्ति पहुचाने वाले और शातति का 
- अनुभव पाठ पढाने वाले हुए, इस कारण हम आपको भक्ति- 


पूर्वक वन्दना करते हैं । आपने कौनसी शाति सिखलाई है, 
इस सम्बन्ध में कहा है-- 


घ 
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चदइत्ता भारह वास चकक्‍कवट्टी महिड्डिशों । 


चक्रवर्ती की विशाल समृद्धि प्राप्त करके भी आपने 
विचार किया कि ससार को जश्ञाति किस प्रकार पहुचाई जा 
सकती है ” इस प्रकार विचार कर आपने शाति का मार्ग 
खोजा और ससार को दिखलाया । जैसे माता कामबेनु का 
नही वरन्‌ अ्रपना ही दूध बालक को पिलाती है, उसी प्रकार 
आपने शाति के लिए यत्र-मत्र-तत्र श्रादि का उपयोग नहीं 
किया किन्तु स्वय शातिस्वरूप बनकर ससार के समक्ष शाति 
का आदर्श प्रस्तुत किया | आपके आरार्द्श से ससार ने सीखा 
कि त्याग के विना ज्ञाति नहीं प्राप्त . की जा सकती । 
आपने ससार को अपने ही उदाहरण से बंतलाया है कि 
सच्ची शाति भोग में नहीं त्याग मे है और मनुष्य सच्चे 
हृदय से ज्यो-ज्यो त्याग की ओर वढता जायगा त्यो-त्यो 
शाति उसके समीप आती जाएगी । ' 

त्याग का अर्थ यदि आप ससार छोडक.र साधु बनना 
समभे तो वह गलत अर्थ नही होगा ! परन्तु यहाँ इतना 
संम्रक लेना आ्ावश्यक है कि कस्त्री किसी के घर हजार 
मन हो और किसी के घर एक कन हो तो चिन्ता नहीं, 
पर चाहिए सच्ची कस्तूरी । एक तोला रेडियम घातु का 
मूल्य साढ चार करोड रुपया सुना जाता है । उसके एक 
कण से भी वहुत-सा काम निकल सकता है पर जत॑ यही 
है कि वह नकली नही श्रसली हो । इसी प्रकार पूर्ण जाति 
प्राप्त करने के लिए आप पूर्ण त्याग कर सके तो अ्रच्छा 
ही है । अगर पूर्ण त्याग करने की आप मे शक्ति नहीं है 
तो आशिक त्याग तो करना ही चाहिए। मगर ध्यान 
रखना कि जो त्याग करो, वह सच्चा त्याग होना चाहिए। 
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लोक-दिखावे का द्रव्य-त्याग आत्मा के उत्थान में सहापक 
नही होगा । आत्मा के अन्तरतर से उद्भूत होने वाली 
त्यागभावना ही आत्मा को ऊचा उठाती है। त्याग भले 
ही शक्ति के अनुसार थोडा हो परन्तु असली हो और शुद्ध 
हो जो कि भगवान्‌ श्ातिनाथ को चढ सकता हो । 


जिन देवो ने त्याग करके जाति नहीं प्राप्त की 
उन्होने ससार को शाति नहीं सिखाई । महापुरुषों ने स्वय 
त्याग़ करके फिर त्याग का उपदेश दिया है और सच्ची 
शाति सिखाई है। महापुरुष त्याग के इस श्रदृभुत रेडियम 
को ग्रथाशक्ति ग्रहण करने के लिए उपदेश देते हैँ | श्रतएव 
आप भी पापो का भी त्याग करो । जिस समय कोई आप 
पर क्रोध की ज्वालाए फेंके उस समय आप शान्ति के सागर 
बन जाइए । शातिनाथ भगवान्‌ का नाम लीजिए । फिर 
आप देखेगे कि क्रोध करने वाला किस प्रकार परास्त हो 
जाता है । 

भगवान्‌ शातिनाथ का जाप तो लोग आज भी करते 
हैं, परन्तु उसका प्रयोजन दूसरा होता है । कोई मुकदमा 
जीत लेने के लिए शातिनाथ को जपते हैं तो कोई किसी 
दूसरी झूठी बात को सच्ची सिद्ध करने के लिए। इस 
प्रकार अशाति के लिए शातिनाथ को जपने से कोई लाभ 
नही होगा । कोई भी अजाति उत्पन्न करने वाली चीज 
भगवान्‌ शातिनाथ को स्वीकृत नहीं हो सकती । 

प्रइनन किया जा सकता है कि क्‍या विवाह आदि के 
अवसर पर भगवान्‌ शातिनाथ का स्मरण नहीं करना 
चाहिए ”? इसका उत्तर यह हे कि स्मरण तो करना चाहिए 
लेकिन यह समझ कर कि विवाह बंधन की चीज है, इस- 


३ ध् कीकानेर के व्याख्यान 


लए हे प्रभो ? तू ऐसी शक्ति मुझे प्रदान कर कि मैं इस 
ग्रंधन में ही न रहु । गहस्थावस्था में विवाह से फलित 
टोने वाले चतुर्थ अणृन्नत का पालन कर सकँ और शक्ति 
प्राने पर भोग को निस्सार समझ कर पूृण ब्रह्मचय को 
बारण कर सके । इस प्रकार की घमभावना के साथ, भग- 
वान्‌ का नाम जपने से आपका कल्याण ही होगा । 


व्यापार के निमित्त वाहर जाते समय आप मागलिक 
पुनते है ओर मुर्नि सुनाते हैं। इसका यह अर्थ नही होना 
चाहिए कि व्यापार में खूब घन कमाने के लिए आप सुने 
प्रौर मुनि सुनावे । व्यापार करते समय आप घन के चक्कर 
में पडकर धर्म को न भूल जाए । आपको घन ही शरण- 
भूत, मगलमय और उत्तम न दिखाई दे वरन्‌ घर्मं को उस 
समय भी आप मगलमय माने | इसी भावना से मुनि आपको 
मंगलपाठ सुनाते हैं और आपको भी इसी भावना से उसे 
सुनना चाहिए । 

भोजन करते समय भी आप भगवान शातिनाथ को 
स्मरण रक्‍खो और विचार करो कि- 'प्रभो! मुझे भक्ष्य- 
ग्रभक्ष्य का विचार रहे । मगर आज ऐसा कोन करता 
है ? लोग बवेभान होकर अभक्ष्य भक्षण करते हैं और ठ स- 
ठस कर आवश्यकता से अधिक खा लेते हैं । वे सोचते 
हैं--प्रजीर्ण होगा तो ओऔषघधो की क्‍या कमी है ! मगर 
ग्रौषध के भरोसे न रह कर भगवान्‌ शातिनाथ को याद 
करो और सोचो कि में शरीर का ढॉचा रखने के लिए ही 
खाऊ और खाने मे वेभान न हो जाऊ । 

एक प्रोफेसर का कहना है कि मैं जब उपवास करता 
ह्तो मेरी एकाग्रता बढ जाती है और में अवधान कर 
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सकता हूं । श्रगर उपवास न करू तो अवधान नहीं कर 
सकता । 

अगर श्राप अधिक उपवास न कर सके तो भहोने में 
चार उपवास तो किया करे । चार उपवास करने से भी 
ओषध लेने की आवश्यकता नही रहेगी । अगर प्रसन्तता 
और सदभावना से उपवास करोगे तो धर्म का भी लाभ 
होगा । अगर आपने स्वेच्छा से उपवास न किये तो प्रकृति 
दूसरी तरह से उपवास करने के लिए झ्रापको बाध्य करेगी । 
ज्वर आदि होने पर भोजन त्यागना पडेया । 

भगवान्‌ शांतिनाथ ने छह खड का राज्य त्याग कर 
संसार को सिखाया है कि त्याग कैसे किया जाता है श्रौर 
त्याग में कितवी भिराकुलता तथा शान्ति है । मगर तुमसे 
और कुछ नहीं बन पडता तो शान्तिनाथ भगवान्‌ के नाम 
पर क्रोध करने का ही त्याग कर दो। जहाँ क्रोध का 
अभाव है वहाँ ईश्वरीय शान्ति उपस्थित रहती है । श्राप 
शान्ति चाहते हैं तो उसे पाने का कुछ उपाय भी करो । 
एक भक्‍त कहते हैं--- 

कठिन कर्म लेहि जाहि मोहि जहाँ व 
तहाँ-तहाँ जन छत. . . -. :- है 

प्रभो ! क्रूर कर्म न जाने कहाँ-कहा मुझे घसीट कर 
ले जाते हैं। इसलिए हे देव ! मैं आपसे यह याचना 
करता हू कि जब कर्म मुझे परायी स्त्री और पराये धन 
आदि की ओर ले जावे तव मैं आपको भूल न जाऊ। 
आपको दृष्टि मुझ पर उसी प्रकार बनी रहे जिस प्रकार 
सगर या कछुईं की दृष्टि अपने अडो पर उन्हे पालने के 
लिए बनी रहती है । 
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गाधीजी ने अपनी आत्मकथा मे लिखा है कि मेरी 
माता जनघर्मी सन्‍त की भक्त थी। विलायत जाते समय 
मेरी माता मुझे उन सन्‍त के पास ले गई। वहाँ उसने' 
कहा-- मेरा यह लडका दारू, मास और पर-स्त्री कां त्याग 
करे तव तो मैं इसे विलायत जाने दे सकती हू, अन्यथा 
नहीं जाने दू गी । गाधीजी माता की श्राज्ञा को पर्वत से 
भी उच्च मानते थे । इसलिए उन्होने महात्मा के सामने 
मदिरा, मास और पररत्री का त्याग किया । 


गाधीजी लिखते हैं कि उस त्याग के प्रभाव से वे 
कई बार भ्रष्ट होने से वचे । एक बार जब वे जहाज से 
सफर कर रहे थे, श्रपनी इस प्रतिज्ञा के कारण ही बच 
सके । गाघधीजी जहाज से उतरे थे, कि उन्हें उनके एक 
मित्र मिल गए। उन सभित्र ने दो-एक स्त्रिया रख छोडी 
थी, जिन्हे जहाज से उतरने वाले लोगो के पास भेजकर 
उन्हे भ्रष्ट कराते और इस प्रकार अपनी श्राजीविका चलाते 
थे । उन मित्र ने पैसे कमाने के उद्दश्य से तो नहीं पर 
मेरा आतिथ्य करने के लिए एक स्त्री को मेरे यहाँ भी 
भेजा । वह स्त्री मेरे कमरे मे आकर खडी रही | मै उस 
समय ऐसा पागल-सा हो गया, मानो मुझे बचाने के साक्षात्‌ 
परमात्मा आ गये हो । वह कुछ देर खडी रही और फिर 
निराश होकर लौट गई । उसने मेरे मित्र को उलाहना भी 
दिया कि तुमने मुझे किस पागल के पास भेज दिया 
उस बाई के चले जाने पर जब्र मेरा पागलपन दूर हुआझा 
तब मैं बहुत प्रसन्‍न हुआ और परमात्मा को धन्यवाद देनें 
तगा कि--प्रभों ! तुम धन्य हो । तुम्हारी कृपा से मैं बच 
गया । । 
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भक्त लोग कहते है--ताथ, तू इसी प्रकार मुझ पर 
दृष्टि रखकर मेरी रक्षा कर । 


गाधीजी ने एक घटना और लिखी है। वे जिस घर 
मे रहते थे उस घर की स्त्री का आचरण वेश्या सरीखा 
था । एक मित्र का उसके साथ अनुचित सम्बन्ध था । उन 
मित्र के आग्रह से मैं उस स्त्री के साथ ताश खेलने बैठा । 
खेलते-खेलते नियत बिगडने लगी । पर उन मित्र के मन में 
आया कि मैं तो भ्रष्ट हु ही इन्हे क्यो अ्रप्ट होने दू ' 
इन्होने अपनी माता के सामने जो प्रतिज्ञा की है वह भग 
हो जायगी । आखिर उन्होने गाधीजी को वहाँ से उठा 
लिया । उस समय मुझे बुरा तो अवश्य लगा लेकिन विचार 
करने पर बाद मे बहुत आनन्द हुआ । 


मित्रो | अपने त्याग की दृढता के कारण ही गाधीजी 
दुप्कर्मो से बचे रहे और इसी कारण आज सारे ससार मे 
उनको प्रसिद्धि और प्रतिष्ठा है । उन्होने गुरु से त्याग की 
बानगी ही ली थी। उसका यह फल निकाला तो पूरे 
त्याग का कितना फल न होगा ? आप पूरा त्याग कर 
सके तो कीजिए । न कर सके तो त्याग की बानगी हीं 
लीजिए । और फिर देखिए कि जीवन कितना पवित्र और 
आनन्दमय बनता है ' 

गाधीजी लिखते हैं कि मुझ पर आये हुए सकट टल 
जाने से मुझे मालूम हुआ कि परमात्मा की सत्ता अवश्य 
है। अगर आप लोग भी ज्ञातिनाथ भगवान्‌ को याद 
रखे तो आपको भी परमात्मा के साक्षात्‌ दर्शन होगे । 

भाइयो झोर वहिनो ! कुकर्म जहर से बढकर है । 
जब इनकी ओर आपका चित्त खिचने लगे तव आप भगवान्‌ 
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शातिनाथ का स्मरण किया करो । ऐसा करने से आपका 
चित्त स्वस्थ होगा, विकार हट जाएगा और पवित्र भावना 
उत्पन्न होगी । आप कुकर्म से बच सकेगे और आपका 
जीवन पवित्र रहेगा । भगवान्‌ शातिनाथ का नाम पापों 
से बचने का महामन्त्र है । 

शातिनाथ भगवान्‌ ने केवलज्ञान प्राप्त करके पच्चीस 
हजार वर्ष तक सब जीवो को श्ञाति प्रदान की । आप भी 
श्रपनी योग्यता के अनुसार दूसरो को श्ाति पहुचाए | कोई 
काम ऐसा मत कीजिए जिससे किसी को अशञ्ाति पहुचती 
हो । आपका ज्ञान, ध्यान, पठन-पाठन आदि सब ऐसे होने 
चाहिएं जो शातिनाथ को पसद हो। अगर आप शातिनाथ 
भगवान्‌ को हृदय मे घारण करके प्राणीमात्र को शाति 
पहुचाए गे तो आपको भी लोकोत्तर शाति प्राप्त होगी । 





२--मगल-पर्व 


पयुषण पर्व जैनो के लिए महाकल्याण का पवित्र पर्व 
है । आत्मा के असली स्वरूप को सम'भने के लिए, आत्मा 
मे आई हुई विकृतियों को और उनके कारणों को हटाने के 
लिए और स्वाभाविक शुद्ध स्वरूप प्राप्त करने के लिए 
पयुषण से बढकर दूसरा अवसर कौन हो सकता है ” 
पयुषण के दिनो मे दुष्कर्मों की आहुति दी जाती है और 
प्रतन्तिम दिन-सवत्सरी का दिन-पूर्णाहुति का दिन है। 
अपने पापो को ध्यान मे लेकर, ध्यानाग्नि के द्वारा पापो 
को जलाना ही पयुषण पर्व का महान्‌ सदेश है। जनधर्म 
की आराघना का यह पवित्र दिन इतनी प्रभावशाली भाव- 
नाश्रो मे व्यतीत होना चाहिए कि उन भावनाझो का असर 
जीवनव्यापी बन जाय, कम से कम एक वर्ष तक तो उन 
भावनाओं का प्रभाव आत्मा पर रहना ही चाहिए । 


सवत्सरी का दिन आयुबध का सर्वेश्वेष्ठ अवसर है। 
अगर आज नवीन आयु का बध हो जाय तो आत्मा निहाल 
हो जायगा । मित्रो !' आज प्राणीमात्र के प्रति मित्र- 
भावना कायम करो और हृदय मे किसी भी प्रकार का 
विकार मत रहने दो । जीवनमातन्र के प्रति प्रेम के ऐसे 
प्रबल सस्कार बाँधो कि वे दूट न सके । अगर आपके इस 
सस्कार मे सच्चाई, स्वाभाविकता और दुढता हुई तो आपके 
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जीवन मे परिवर्तन हुए ब्रिना नही रहेगा और आप प्राणी- 
मात्र के मित्र होगे । इस स्थिति को प्राप्त कर लेने पर 
आप अपूर्व समता, निराकुलता और तृप्ति का अनुभव करने' 
लगेगे । 


यह पवित्र दिन पुराने पापों को धोने और नये पाप 
न करने के दृढ सकलप का दिन है। नये पाप न करनें के 
सकलप का अथ यह मत समझ्िये कि मैं सब को साधु बन 
जानें के लिए कह रहा हु । मेरा आजगय अह है कि लोभ 
के कारण सासारिक कामों में भी धर्म-सस्त्रन्धी जो त्रुटिया 
रहती हो, उन्हें दूर करने का सकनल्प कीजिए और भविष्य 
में वह च्रुटियाँ मत रहने दीजिए | श्रपवित्रता को दूर करके 
ग्रात्मा को पवित्रता के सरोवर में स्नान कराइए । बहुत-से 
लोगो की धारणा है कि धर्मापदेश सुन लेने से ही आत्मा 
पवित्र हो जाएगी । पर इस अम को आज दूर कर देना 
चाहिए | धर्मोपदेश के श्रवण का फल यह है कि आपके 
ग्रन्त करण में तत्त्व का ज्ञान जागृत हो । उस तत्त्वज्ञान के 
प्रकाश में आप हिताहित का निर्णय करे और अहित के 
मार्ग को त्याग कर हित के मार्ग पर चले । बिना क्रिया 
के श्रवण या ज्ञान पूर्ण लाभप्रद हो सकता । आप धर्म का 
जो उपदेश सुनते है सो सिफ सुनने के लिए ही न सुने 
बल्कि उसे यथाशक्ति अमल मे लावे । धर्म मुख्य रूप से 
ग्राचरण करने की वस्तु हैं। अतएवं आप जो बर्मपिदेश 
सुनते हे, उसका आचरण कीजिए । 

अन्तगइसूत्र मे जो आदणशे वतलाये है, उनका पालन 
वीर क्षत्रिय ही कर सकते है । आप लोग भी द्षात्रिय ही हें, 
मगर बनिया वन रहे हैं। आपको बनिया नहीं बनाया 


मंगल-पर्ग है. 


गया था, महाजन बनाया गया था । परल्ड ग्राज आपकी 
वीरता और घीरता कहाँ गई ” आराज ग्रपको जब बनिया 
कहा जाता है तब भी आपका क्षत्रित्व जोश नहीं खाता ” 
पृव॑ंकालीन वीरता जागृत करने के लिए आपको अन्तगड- 
सूत्र सुनाया गया है ! जिसकी कथा आपने सुनी है आर 
मैंने सुनाई है, उन्होंने प्रबल पुरुषार्थ करके ग्रपनी सम्पूर्ण 
अशुद्धता हटा दी और अनन्त मगल प्राप्त किया । अभी 
आपके और हमारे कर्मो का नाश होना शेष है। हमें 
अपनी तमाम आत्मिक विक्वेतियों को दूर करना है । इस 
महान्‌ उ् इय को सफल करने के लिए हमें आदर्श महा- 
पुरुषो के पथ का अनुसरण करना चाहिए । उस पथ को 
समभने के लिए ही कथाओं का कथन झ्और श्रवण किया 
जाता है । 


अन्तगडसूत्र में, अन्त में दस महा रानियो की जो कथा 
है, वह अत्यन्त गभीर हैं ओर जैनधर्म की कथाओ पर 
शिखर के समान है । यह दसो महारानियाँ वैभव ओर 
भोगो में डबी हुई थी । ससार के सर्वश्रेष्ठ भोग उन्हे सुलभ 
थे | कभी किसी वस्तु का अभाव उन्होने जाना ही नही 
था । लेकिन भगवान्‌ महावीर के प्रताप से उन्होने समस्त 
भोगो का परित्याग कर दिया । वे साध्वियाँ हो गई और 
आध्यात्मिक साधना मे लीन रहने लगी । भिक्षा द्वारा 
अपना शरीर. निर्वाह करने लगी । इनमे से भी कृष्णा महा- 
रानी के चरित का स्मरण करके तो रोमाच हो आता है | 
कहाँ राजसी वैभव और कहाँ ढुष्कर ते !। कहाँ उनकी 
फूल-सी कोमल काया और कहाँ पद-पद पर प॑ रिपहो का 


तय 


सहन करना ! कैसी अनोखी उत्कराति का सदेश है ' 


ब्_्क 
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मैं धर्मशास्त्र सुना रहा हूं, इतिहास नही सुना २ 
हूँ । जिसके हृदय में भक्ति है वह तो धमंशास्त्र की क 
को ऊची समझेगा ही, परन्तु लोकदुष्टि से देखने वाला 
इतना अवश्य कहेगा कि राजरानी साध्वी बने-स्वेच्छा 
भिक्षुणी के जीवन को अगीकार करे, यह कल्पना ही कित 
उच्च है ! जिस मस्तिष्क ने यह कल्पना की है वह ३ 
असाधारण नही होगा ? 


जैनघधर्म और बौद्धवर्म की कथाओ से विदित हो 
है कि भारतवर्ष मे अनेक राजरानियाँ साध्वी बनी हूँ 
महाराजा अशोक की बहिन भी भिक्षुणीसघ मे प्रविष्ट 
थी । सुना जाता है कि उसके नाम का पीपल आज 
सीलोन मे विद्यमान है | ऐसी साध्वियाँ जब ससार मे घृ 
घूम कर जनता को जागृत करती होगी, तब भारत मे 
भारत के प्रति दूसरे देशो मे किस प्रकार को भावना उत्तप 
होती होगी, यह कौन कह सकता है ! सचमुच भारत 
इतिहास का वह स्वर्णकाल अनूठा था ' एक राजर 
स्वेच्छापर्वेंक वैभव को लात मार कर भिनझणी बनती $ 
घर-घर फिरती है! जीवन के किसी अभाव ने उसे भिक्षु 
बनने को वाध्य नहीं किया था । किसी अपूव अन्त प्रेरण 
से प्रेरित होकर ही उन्होने ऐसा किया था। श्र ऐ 
करके वे क्या दुखी थी ” नही । भोगो मे अतृप्ति 
त्याग में तृप्ति थी । भोगो में असतोष, ईर्पा और कलह 
कीटाण छिपे थे, त्याग में सतोप की शाति थी, निराकुल 
का अदभुत आनन्द था, झात्मरमण की स्पृहणीयता थे 
इसी सुख का अनुभव क रती हुई वह भिक्षुणियाँ अपने जी 
को दिव्य मानती थी । उन्तका त्याग महान्‌ था । 
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आप कितने भाग्यशाली हैं कि यह महान्‌ आदझें 

आपके सामने उपस्थित है। आप पूर्ण रूप से अगर इस 
आदर्श पर नहीं चल सकते तो भी उसी ओर कदम तो बढा 
सकते है ! कम से कम विपरीत दिशा में तो न जाए । 
मगर आप इस ओर कितना लक्ष्य देते हैं ? आपसे तो 
अभी तक बारीक बस्त्रों का भी मोह नहीं छूट सकता । 
इन वस्त्रों के लिए चाहे किसी की चमडी जाती हो, पर 
आप पतले कपडे नही छोड सकते । अगर आप इतना-सा 
भी त्याग नहीं कर सकते तो राजसी वैभव और राजसी 
भोगो का त्याग करने वाले सन्‍्तों और ऐसी ही सर्तियों' 
का चरित सुनकर क्‍या लाभ उठाएगे ? क्‍या आपको उन 
त्यागर्मुत्ति महासतियों का स्मरण भी आता है ! 

सहासेन कृष्णा बविदुर्सेन कृष्णा, 

राम कृष्ण शुद्धेवजी । 

नित-नित बदू रे समणी, 

त्रिकरण-शुद्ध त्िकालजी, 


कवि ने यह वंदना कसि काली को की है ”? भ्रौर 
ञ्राप यह वंदना किस काली को कर रहे हैं? भारत की 
इन महाहक्तियो को भगवान्‌ ने किस भाव से शास्त्र में 
स्थान दिया है ”? आप इन सतियो को किस प्रकार वंदना 
कर सकते हैं ” सासारिक भोगों के प्रति हृदय मे जब तक 
तिरस्कार की भावना उत्पन्न न हो जाय तव तक मनुष्य 
इन्हें वन्दना करने का सच्चा अधिकारी किस प्रकार हो 
सकता है ” हम किसी के कहने से या भावावेश में श्राकर 
उन सतियों के नाम पर चाहे मस्तक भुका ले, किन्तु 
वास्तव में उन्हे वनन्‍दना करने योग्य तभी समझे जाए गे, 
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जब उनके त्याग' को पहिचानेंगे । उनके त्याग को पहचान 
कर वदना करने पर आपके पाप जलकर भस्म हो जाएगे। 


सेठानियाँ, सेठानियों को तो बहिन वनाती है, मगर 
किसी दिन किसी गरीबनी को भी बहिन बनाया है ! 


काली और सुकाली के हृदय में &पना कल्याण करने 
की भावना उत्पन्न हुई । तब वे कहने लगी-- यह राज 
महल आत्मा के लिए कारागार है और यह बहुमूल श्राभ- 
रण हथकड़ियाँ-वेडियाँ है । इनके सेवन से आत्मा श्रशक्‍त 
बनता है, गुलाम बनता है। ऊपरी सजावट के फेर मे 
पडकर हम आन्‍्तरिक सौन्दर्य को भूल जाते है । स्वाभावि- 
कता की ओर भ्रर्थात्‌ आत्मा के असली स्वरूप की ओर 
हमारी दृष्टि ही नहीं पहुच पाती । ससार के भोगोपभोग 
श्रौर सुख के साधन असलियत को भुलाने वाले है । यह 
इतने सारहीन हैं कि श्रनादिकाल से अश्रव'. तक भोगने पर 
भी आत्मा इनसे तृप्त नहीं हो पाया । अ्नन्तकाल तक 
भोगने पर भी भविष्य में तृप्ति होने की सभावना नही 
है । अलवत्ता, इन्हे भोगने के दड-स्वरूप नरक और तिय॑च 
गृतियों के घोर कप्ट सहन करने पडते हैं । इन भोगविलासो 
के चक्‍कर में पडने वाला स्वार्थी वन जाता है। वह अपनी 
ही सुख-सुविधा का विचार करता है और अपने दीन-दुखो 
पडौसी की तरफ नजर भी नही डालता । 
रानियाँ कहती हे-- 'जिन गरीबों की बदौलत हम 
राजरानी कहलाती है, उन्हीं गरीबों को हमने भूला रक्‍्खा 
है ! यहां नहीं, वरन्‌ एक प्रकार से उनके प्रति वर-विरोध 
कर रक्‍खा है | राजमहल में रह कर हम उन वहिनों से 
ही मिल सकती, जिन्हाने हमे महारानी वनाया हे । इन 


मगल-पर्ण है. 


चकाचौध करने वाले गहनों और कपडों के कारण वे हमारे 
पास नहीं झा सकती--नजदीक आते डरती है । 


अगर कोई स्त्री फटे-पुराने कपडे पहनकर किसी 
महारानी से मिलने जाना चाहे तो क्या पहरेदार उसे भीतर 
घुसने देंगे ” नहीं । अगर घकके मार कर न भा देगे तो 
डाट-फटकार बताये बिना भी नही रहेगे । मगर रानी से 
पूछा जाय कि तुमने जो वस्तु और आभूषण चार किये 
है सो वे आये कहाँ से हैं ” वे गरीबो के पसीने से ही बने 
है या राजा की तिजोरी में उगे हैं रानी इस प्रइन का 
क्या उत्तर देगी ” 

यह बात सिर्फ रानी-महारानी को ही लागू नही 
होती । बढिया और कीमती गहने-कपड़े पहनने वाला, फिर 
वह कोई भी क्यो न हो, बढिया गहनो-कपडो वालो को 
ही चाहता है। उसे बिना जेवर का गरीब प्यारा नही 
लगता । यही विकार है | बढिया बस्त्रो में श्रोर आभूष णो 
में अगर विकार न हो तो भगवान्‌ महावीर को शायद ही 
सादा वेश चलाने की आवद्यकता पडती । जिसकी मेंत्री- 
भावना विकसित हो गई है, उसी के हृदय मे इस अकार 
की सदभावनाए जागृत होती हैं और वही वस्त्र-आाभूषण 
का त्याग करता है । 

महारानी काली के हृदय में मित्रभावना विके सित 
हुई । अतएव उन्होने विचार किया--मुझे अपनी सव व हिनो 
से समान रूप से मिलना चाहिए । मेरे और उनके वीच 
मे जो बडी दीवाल खडी है, उमे में गिरा द्गी ! में सारे 
भारत को जगाना चाहती हूं और भेदभाव को काल्पनिक 
दीवालो को घूल मे मिला देना चाहती हु । यह विचार 


$ 
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कर महारानी काली ने उत्तम वस्त्र उतार कर सादे वस्त्र 
धारण किये, इन्द्रानी सरीखा मनोहर श्वूगार हटा दिया 
आ्रौर जिस केशराशि को बडे चाव से सजाया करती थी 
श्रोर सुगन्धित तेल-फुलेल से नहलाया करती थीं, उसी 
केशराशि को नौच कर फंक दिया । उन्होने स्वदेश को 

बनी सादी खादी से अपना शरीर सजा लिया । महारानी 
काली ने साध्वी होकर सफेद वस्त्र धारण किये । 

आज अगर कोई विधवा बाईं भी सफेद वस्त्र धारण 
कर लेती है तो होहलला मच जाता है। काली रानी का 
वह तेज आज वहिनो मे नहीं रहा । न जाने कब और 
कसे गायव हो गया है ? 

ग्राखिर काली रानी ने ससार त्याग दिया । ससार 
त्याग कर उन्होने जो अवस्था अपनाई, वह वर्णनातीत है। 
महाकृष्ण काली नामक सतो ने आवबिल तपस्या करना 
आरम्भ किया । चौदह वर्ष, तीन मास और बीस दिनो 
तक शआ्राविल तप करके उन्होने अपनी कोमल और कानन्‍्त 
काया को फूलसा डाला । एक उपवास और उसके बाद 
ग्राविल, फिर उपवास और दसरे दिन फिर अआबिल, इस 
प्रकार उनकी तपस्या निरन्तर जारी रह 

आविल' प्राकृत भापा का शब्द है । सस्कृत में इसे 
आचाम्ज' ब्रत कहते है | इस ब्रत का अनुष्ठान करने बाला 
सरस भोजन का त्याग करके नीरस और नमकहीन रूखा- 
सूखा भोजन करता है । पके हुए चावलो को पानी से घोकर 
उन्हें स्वादहीन वना कर दिन भर में एक वार खा लेना 


ग्और फिर दूसरे दिन उपवास करना, यह महासती काली 
का तप था । 
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मित्रो ! आपके यहाँ ऐसी शक्ततियाँ भरी पडी हैं । 
फिर भी न मालूम क्यो झ्ाप मे बल नहीं आता | आप 
मेरी दी हुई मात्रा का सेवन करो । चाहे यह कटुक हो 


पर इससे रोग का अवद्य ही विनाश होगा, इस मे सन्देह 
नही । 


काली महासती अपने समस्त स्वर्गोपम सुखों को 


तिलाजलि देकर यह घोर तपस्या किस उद्देश्य से कर रही 
थी ? 


कर्मक्षय करने के लिए !'! 


यह उत्तर है तो ठीक, परन्तु आप प्री तरह नहीं 
कह सकते । इस कारण इतनी-सी बात कह कर समाप्त 
कर देते हैं। कम का अथ दुष्कम॑ समझता चाहिए । 
महासती विचारती हैं-- मैंने उत्तम से उत्तम भोजन खाया 
और इसी कारण अनेक गरीबो को दुत्कारा, मुसीबत मे 
डाला और अ्रधिक गरीब बनाया है। यही मेरा दुष्कर्म है । 
इसका बदला चुकाने के लिए ही उन्होने बढिया कपडो का 
ओर उत्तम भोजन का त्याग करके सादे कपडे पहने और 
नोरस भोजन किया । 


काली महारानी सफल कियो श्रवतार । 

पायो छे भ्रव-जल पार ॥काली ०॥ 
कोणिक राजा को छोटी मप्ता, 
अश्रेणिक नृुप नी नार। 
वोर जिणन्द को वाणी सुन ने, 
लीनो है संयम-भार "काली ०॥। 

चन्दनबाला सतो सिली है गुरानी । 


प्र बीकानेर के व्याख्यान 


नित २ नमी चरणार, विनय कभी भणी 
अंग इग्यारा जारी निर्मल बुद्धि श्रपार ॥काली ०॥१॥ 


महासत्ी काली कहती है कि मैने बढिया भोजन 
खाकर और बढिया कपडे पहन कर बहुत लोगों के साथ 
परोक्ष रूप से विरोध किया है। जिन गरीबों की कपा से 
उत्तम वस्त्र और भोजन की प्राप्ति होती थी, उन गरीबों 
को मैने घक्‍के दिलवाये और निकम्मे, मसखरे लोग पड़े पड 
माल खाते रहे । गरीबों के घोर परिश्रम के फलस्वरूप ही 
हमे दूध, घी, शक्कर और चावल आदि वस्तुएं प्राप्त होती 
थी, मगर जब उन्हीं गरीबो में से कोई मुद्दी भर झाठे की 
आशा से मेरे पास श्राता था तो उसे आटे के बदले धक्के 


मिलते थे कि दूध, घी और चावल-शक्कर खाने वालों को 
नजर न लग जाय ' 


में जब बच्चा था तब भोजन करते समय अगर 
भीलनी भा जाती तो किवाड बन्द कर लिये जाते थे । 
इसका कारण यह था कि भीलनी को डाकिनी समभा जाता 
था । तारीफ यह है कि अनाज उन्ही के यहाँ से श्राता था । 
वही श्रनाज पैदा करते थे और उन्ही के प्रति ऐसी दुर्भावना 
थी । यह दुर्भावना किसी एक घर या कुट्ुम्ब में नहीं थी 
वबरन्‌ व्यापक 'रूप से घर-घर फंली हुई थी। आज सोचता 
हू---समाज का यह कितना जबद॑स्त अन्याय है !” कितनी 
भीषण कृतघ्नता है 


अमीर लोग गरीबो को दुत्कारते हैं और दूसरे अ्रमीर 
के आने पर उसकी मनुहार करते है। अपने पाप का 
प्रायश्चित्त करते हुए एक महाराष्ट्रीय कवि ने कहा है-- 
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उत्तम जन्‍्मा येऊनी रामा ! गेलो मां वाया 
दुष्ट पातकी शरण मां आलो, 
सत्वर तव पाया । 
श्राजंचलि बहुलवण भजने व्याह्या जेवाया 
खुधित श्रतिथि कदीं नाहीं घेतला, 
उद,र कर कघों केला नाहों प्रेमे जेवाया पेसा एक थ्याया 
नाम फुकटचे तेहिन झालें सस्‍्वासों बदनाया ४5उत्तमा।१॥ 
कवि कहता है--मैंने उत्तम जन्म व्यर्थ गंवा दिया । 
मेरा नाम उत्तम है, जन्म उत्तम कुल मे हुआ है, परच्तु 
काम मैंने श्रधम किये । इस कारण मैं पातकी हू । 
मित्रों | जिसे आत्मा और परमात्मा पर विश्वास 
होगा, वही अपना अपराध स्वीकार करेगा, उसके लिए 
परचात्ताप करेगा और उससे बचने की भावना आएगी । 
कवि प्रमात्मा के सामने अपनी आलोचना करता 
हुआ कहता है--प्रभो ! मैं श्रापकी शरण आया हू । मेरी 
रक्षा करो । मैंने अपने सगे-सम्बन्धियो को पाहुने बनाकर 
जिमाने की बडी-वडी तैयारिया की । तरह-तरह के व्यजन 
झौर मिष्ठान तयार करवाए | वे जीमने वँठ । जीमते-जीमते 
तृप्त हो गए और कहने लगे--वस, अश्रब॒ मत परोसिये | 
अव एक कौर भी नही निगल सकता । लेकिन बड्प्पन के 
मद मे छक कर में नहीं माना । थोडा और खाने का 
आग्रह किया । न माने तो जबदंस्ती करके थाल मे भोजन 
डाल दिया । फिर मुह मे पकड़ कर खिलाया | उसी 
समय क्षुधा से पीडित व्यक्ति मेरे द्वार पर आया । भूख 
से उसकी आँखें निकल रही थी, विना मास के हाडो का 
प्रीजरा सरीखा उसका शरीर दिखाई देता था। जिस समय 


प्र्ड बीकानेर के व्याख्यान 


सगे--सम्बन्धी' भोजन परोसने के लिए मना कर रहे थे 
और, में जबदंस्ती उन्हे परोसने मे लगा था, ठीक उसी 
समय वह भूखा द्वार पर आया । उसने कहा--मेरे प्राण 
अन्न के अभाव में भूख के मारे जा रहे हैं श्रगमर थोडा 
भोजन हो तो दे दो ' परन्तु हाय मेरी कठोरता * मैंने 
टुकड़ा भी देने की भावना नहीं की और समगरे-सम्वन्धी के 
गले ठसने में ही व्यस्त रहा । 


मित्रो | कवि ने अपने पाप का प्रदर्शन किया है 
झौर ऐसा करके उसने अपने पाप को हल्का कर लिया है, 
ऐसा समभ लेना उपयुक्त नहीं होगा । कवि जनता की 
भावनाओं का प्रतिनिधि होता है । वह समाज की स्थिति 
का शाब्दिक चित्रण करता है। अतएव उसके कथन को 
समाज का चित्र समभना चाहिए। इस दृष्टि से मराठी 
कवि का उपयु क्‍त कथन सारे समाज का चित्रण है--सपूर्ण 
समाज के पाप का दिग्दशन है। आप अपने ऊपर इस कथन 
को घटाइए । अगर आप पर वह घटित होता हो तो आप 
भी अपने दुष्कर्मों की आलोचना कीजिए और उनसे बचने 
का दुृढ सकलप कीजिए । 


भूख के कारण जिसके प्राण निकल रहे है, उसे एक 
टकडा मिल जाय तब भी उसके लिए बहुत है। मगर 
लोगो को उसकी ओर ध्यान देने की फुसत ही कहाँ ? 
झाजकल के लोगो में इतनी क्षद्र, सकीर्ण और स्वार्थभय 
भावना घुसी हुई है, तिस पर भी घर्म के नाम पर इसी 
प्रकार का उपदेश मिल जाता है। बडे खेद की बात है 
कि लोगों को यह धर्म सिखलाया जा रहा है कि-- 
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कोइ भेखधारी श्रावे द्वार जी, 
दार्मा शर्मा दीजे आहार जी । 
पोछे कौजे. पदचात्ताप जी। 
तो थोडो लप्तो पाप जी ७ 


ज्ेद |! धर्म के नाम पर कंसा हलाहल विष पिलाया 
जा रहा है| अगर द्वार पर ग्राये हुए को लोकलाज के 
कारण भोजन दिया तो घोर पाप लग जाएगा ! | अलवत्ता, 
भोजन देकर अगर पश्चात्ताप कर लिया जाय तो पाप में 
कुछ कमी हो जाएगी * स्वार्थथरता की हंद हो गई * 
घर्म के नाम पर यह जो शिक्षा दी गई है और दी जा 
रही है उससे धर्म को कितना आचात पहुंच रहा है, यह 
समभने की चिन्ता किसे है ”? इससे लोग धर्म के प्रति 
घृणा करने लगते हैं और कहते हैं कि धर्म अगर इतनी 
निर्देयता, कठोरता, स्वार्थपरायणता और अ्रमानुषिकता को 
शिक्षा देता है, तो घर्मं का ध्वल हो जाना ही जगत्‌ के 
लिए श्रेयस्कर है ! भाइयो, जरा उदा रतापूर्वक विचार 
करो । धर्म के मौलिक तत्त्व को व्यापक दृष्टि से देखो । 
ढ्वेष से प्रेरित होकर हम यह नहीं कह रहे है, परत्तु धर्म 
के प्रति फैलती हुई घृणा का विचार करके मर साथ ही 
लोगों में आई हुई अनुदारता का ब्याल करके कह रहे है ! 
यह धर्म नही है । धर्म के नाम पर अधर्म फैलेगा तो धर्म 
बदनाम होगा । अधर्म फैलाने वालो का भी हित नही 
होगा । अतएव निष्पक्ष दृष्टि से धर्म के स्वरूप पर विचार 
करो | घर्मं ही पापो का नाश करने वाला है । अगर धर्म 
के ही नाम पर पाप किया जाएगा और उसी को धर्म 
समभ लिया जाएगा ॥ पापों का नाश किस प्रकार होगा ' 


हक बीकानेर के व्याख्यान 


आपने अपने सम्बन्धियो को अनेक बार भोजन कराया 
होगा, पर याद आता है कि किसी दिन किसी गरीब को 
स्नेही-सम्बन्धियों की तरह जिमाया हो ? 

'नही 


लेकिन पुण्य किघर होता है ? अपनी श्रीमताई दिखाने 
के लिए सगे को जबद॑स्ती खिलाने से पुण्य का बध होता 
है या गरीब के प्राण बचाने के लिए उसे खिलाने से ” 
भूखे को खिलाने से ! 


यह जानते और मानते हुए भी अपनी प्रवृत्ति बंद- 
लते क्यो नहीं ? फिर कहते हो कि हम पुण्य और पाप 
को जानते है ? 


बात काली महारानी की चल रही है। उनके अन्‍्त - 
करण में वह भावना उत्पन्त हुई कि मैने उत्तम-उत्तम 
भोजन किये परन्तु गरीबो को देना तो दूर रहा, उत्टे 
उनकी नजर पडने से बचाव किया । अलवबत्ता, मैंने अपनी 
सरीखी रानियो को बडे प्रेम से जिमाया है, पर उससे 
क्या हुआ ” वह तो मोह था या लोकव्यवहार था, दया 
नहीं थी । हृदय में दया होती तो भूखे को खिलाया होता ' 
मैने यह पाप किया है। मैं इस पाप को सहन नही करूँगी | 
अब मैं ऐसा भोजन करूँगी जिसे गरीब भी पसद नही 
करते । ऐसा भोजन करके मैं ससार को दिखला दूंगी कि 
इस पाप का प्रायश्चित्त ऐसे होता है ! 


मित्रों ' बढ़िया भोजन की अपेक्षा सादा भोजन 
करने से दया कितनी अधिक हो सकती है, इस बात पर 
विचार करो । आपके घर बाजरे की घाट बनी होगी और 
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वह बच रहेगी तो किसी गरीब को देने की इच्छा हो 
जाएगी । अश्रगर दाल का हलुग्ना बचा होगा तो शायद ही 
कोई देना चाहेगा ! उसे तो किसी सम्बन्धी के घर भेजने 
की इच्छा होगी । इसलिए तो कहा है-- 

दया धर्म नावे तो कोई पुण्पवत पावे, 

जाने दया को बात सुहावेगी १ 
हे भारो कर्मा अनन्त  ससारी, 

जाने कया दाव नहिें आवे जो ॥ 


विचार करो कि पृण्यवान कौन है ? मभिष्टान्न-भोजन 
करने वाला और अपने भोजन के लिए अनेको को कष्ट में 
डालने वाला पुण्यवान्‌ है या सादा भोजन करके दूसरो पर 
दया करने वाला पुण्यवान्‌ है ? सुनते है भारतीयों को 
आसत श्रामदनी डेढ आता प्रतिदिन है । इसे देखते हुए 
अगर प्रत्येक आदमी डेढ आने मे अपना निर्वाह करे तब 
तो सब को भोजन मिल सकता है, लेकिन आप कितने आने 
प्रतिदिन खर्च करते है ”? आपका काम तीन आने, छह 
ग्राने या बारह आने मे भी चल जाता है " 

नही | - 

अगर कोई चलाना चाहे तो चल क्यो नही सकता ” 
हाँ, इतने व्यय में वह मौज-शौक नहीं होगी, जो अभी 
आप कर रहे हैँ । जव प्रति भनुष्य डेढ आने की दैनिक 
आय है तो तीन आना खर्च करने वाला एक आदमी को, 
छह आना खच्च करने वाला तीन आदमी को श्र बारह 
आना खच्चे करने वाला सात आदमियो को, भूखा रखता 
है ! इससे स्पष्ट है कि अमोर लोग ज्यो-ज्यो श्रधिक मौज 
करते हैं, त्यो-त्यो गरीब ज्यादा तादाद में भूखे मरते है । 


८ बीकानेर के व्याख्यान 


एक लम्बी-चौडी दरी को समेट कर उस पर एक ही आदमी 
बैठ जाये और दूंसरे को नहीं बैठने दे तो क्‍या उसका 


बडष्पन 'समभी जाएगा ” बडप्पन तो ओरो को बिठलाने 
में हैं का आग हद कह, 


काली रानी कहती है--मेरे गले मे वह अन्न कंसे 
उतरा जिसके लिए अनेक मनुष्यो को कष्ट मे पडना पडा। 
इस राजसत्ता ने कैसे-कैसे अनर्थ किये है ! जब 
मनुष्य स्वार्थ के वशीभूत हो जाता है उसे नन्‍्याय-अन्याय, 
घरम-अधर्म कुछ नही सूभकता । एक हार और हाथी के लिए 
एक- करोड अस्सी लाख भनुष्यो का घमासान हो गया ' 
' लडाई' तो अर्पनी मौज के लिए करें और नाम प्रजा जा की 
रक्षा का हो' [ 6 एड 
महासती महांरसेन कृष्ण एक आबिल एक उपवास, इस 
+प्रकार'क्रमश 'आबिल करती-करती सौ आबिल तक चढ 
गई । चौदह वर्ष, तीन मांस और बीस दिन मे उन्होंने 
श्रपना -शरीर सुखा' डाला? | 
ड काली' महासती राजिरानी थी । साध्वी के वेश मे 
जब वे लोगो के *घर शिक्षा के लिए जाती होगी, तब लोगी 
में त्याग के प्रति कितनी स्पृह्ा होती होगी ” लोग त्याग 
के प्रति क्रितनी'आदरभावना अनुभव करते होगे ? एक 
“ राजरानी राजसी वैभव को ठकरा कर, भोगोपभोगो -से 
सुह मोडकर, वस्त्रो और अभूषणोी को छोडकर जब साध्वी 
“का वेष' अ गीकार करती हैं, तो ससार को न मालूम कितना 
“उच्च और महान आदश सिखलाती है 
“ - एक भाई ने भेरे शरीर पर खादी देखकर कहा--- 
“ृज्यजी ' केः शरीर पर' खादी |” उसे शायद यह सोचकर 


ब हे जा + न | | 
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जी 


3 हे 
श्राइचर्य हुआ कि इतने घनिक समाज, का ,प्लाचाग्रे , होकर 
में खादी क्यो पहन ” मगर उस भोले भाई को, पता नहीं 
कि खादी का कितना महत्त्व है ? महावीरचूरित्र के शअ्रन्त 
मे, उसके रचयिता हेमचन्द्राचार्य का जीवनचरित दिया गया 
है'। उसमे लिखा है कि आचार्य हेमचन्द्र एक बार भ्रजमेर 
से पुष्कर गये थे । वहाँ एक श्राविका ने अपने हार्थ से सूत 
कात॑ कर खादी बुनी थी । खादी तुयार हुई ही थी कि 
हेमच॑न्द्राचाय गोचरी के लिए वहाँ पहुत्े । श्राविका, नें 
बडी श्रद्धा-भमक्ति के साथ आचाय॑ से खादी लेने की प्रार्थना 
की । हेमचन्द्राचाय गुजरात के प्रसिद्ध राजा कुमारपाल के 
गुरु थे। आपके विचार से हेमचन्द्राचार्य को खाद़ी लेनी 
चाहिए ,थी ? पर यह स्वाग तो आप लोगो क़ो.हीं- यूकेता 
है, उन्हे नही सूकता था । हम महक 

हेमंचन्द्राचायय ने बडे प्रेम से, खादी का व्रस्त्र स्वीकार 
क़िय्रा । उसे पहिन कर विहार करते-करवे,वे सिद्धमुर पाटन 
गये, जहाँ राजा कुमारपाल रहता था। राजा अपने साथियों 
के साथ उनका स्वागत करने झाया । .वन्दन-नमस्कार 
“आदि करके कुमारपाल ने कहा--“गुरुदेव, कुमारपाल के 
गुरु के शरीर पर यह खादी शोभा नही देती- 
हेमचन्द्राचायं-मेरे खादी पहनने से त़ुम्दे ,लज्जा मालूम 
होती है २ .. 


ऑस 


च्छ 


तर) 


हु 
रॉ 


कुमारपाल-जी हाँ । हक ह 
हेम ०--यह खादी मेरे सयम ,को बढाने जाली 
भआाविका बहिन ने बड प्रेम से मुझे सेट की, है-। ऐसी 
स्थिति मैं तुम्हे लज्जित होने क्या :आख़इग्रक़त्ा है ? 


लज्जा तो राजा को तब ञ्रानी चाहिए जब प्रजा भूखी 


६० वीकानेर के व्याख्यान 


मरती हो श्रौर राजा भोगविलास में इबा रहता हो 
उनकी दुरावस्था और अपने ग्रामोद-प्रमोद को देखकर लज्जित 
होना चाहिए, खादी से शर्मिंदा क्‍यों होता है ? 
आचार्य हेमचरद्र के इस कथन का राजा कुमारपाल 
पर ऐसा प्रभाव पडा क्रि उसने थोटट ही दिनों: में अपने 
ज्य में सुधार कर लिया । राजा के युवा रकार्य को देख- 
कर आचाय॑े द्ेमचनद्र ने उस श्राविका को बन्यवाद देकर 
कहा-- यह उस बहिन के प्रेम का ही प्रताप है । उसके 
दिये कपड़े के निर्मिन्त से जो सुधार हो पाया बह मेरे उप- 
देश से भी होना कठिन था । 
महारानी काली जब खादी के कपड़े पहनकर देश में 
घूमी होगी तब लोगों में कितनी जाग्रति हुई होगी ? जनता 
के हृदय में कसी भावना का उदय हुआ होगा ? अगर 
ग्राप काली की पूजा करते हैं तो उनके त्याग को हृदय में 
स्थान दो | काली के महान त्याग को हृदय में स्थान दोगे 
तो काली भी हृदय में श्रा जाएगी और हृदय भी पब्रिन्र 
बन जाएगा ! 
रानी काली को मानने वाली विववा बहिन अपने 
शरीर पर गहने नही रक्‍्खेगी | दीका ले लेना दसरी वात है| 
अगर पूर्ण सयमम अगीकार करने की शक्ति हो तो अ्गीका र 
कर लेना ही उचित है | परन्तु इतनी शक्ति न होने की 
हालत में अश्रगर गहने त्याग दिये तो भी दुख तो नहीं 
होगा । कदाचित्‌ कहा जाय कि घर में नंगे हाथ अच्छे 
नहीं लगते, तो यही कहना पडेंगा कि ऐसा कहने वाले की 
दृष्टि दूषित है । गहनो में सुन्दरता देखने बाला गआ त्मा के 
सदगुणो के सोदय को देखने में अन्चा हा जाता है। त्याग, 
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सयम और सादगी मे जो सुन्दरता है, पवित्रता है, सात्वि- 
कता है, वह भोगों में कहाँ ? मैं विधवा बहिनो को सम्मति 
देता हु कि वे घर वालो की ऐसी बातो की परवाह न 
करके गहनो को त्याग दे--अपने शरीर पर धारण न कर 
झौर सादगी के साथ रहे । 


बहिनो -.! तुम भी काली की तरह तपस्या करो। 
इस पर्दे ने तुम्हारे जीवन को तुच्छ बना दिया 'है। इसके 
बन्धन को दूर करके अपने कर्त्तव्य का विचार करो | 

भाइयो से भी मैं कहना चाहता हू कि अगर गझाफ 
भगवान्‌ महावीर की भक्ति करना चाहते हे तो काली 
महासती की शरण लो । काली ने घोर तप करके सारे 
ससार को मार्ग दिखला दिया है कि सब के लिए तप का 


मार्ग खुला है। काली की तरह आप भी आ्रायबिल करे तो 
आपको गरीबो के भोजन का पता चले । 


काली महासती ने मेत्रीभावना की साधना के लिए 
महान्‌ त्याग किया था । मेत्रीभावना की महिमा अगम- 
अगोच र है । जिसके अन्त करण में इस भावना का विकास 
होता है, उसे अपूर्व ज्वाति प्राप्त होती है। म॑त्रीभावना से 
जो अपने हृदय को आ रांद्र बना लेता है उसके लिए सारा 
ससार नन्‍न्दनवन बन जाता है। उस न दनवन में फिर 
ऐसे-ऐसे मधुर फल लगते है कि उनका आस्वादन करने 
वाला ही उनके माघुर्य को समझ सकता है । 

मंत्रीभावना के सम्बन्ध मे आयने बहुत कुछ सुना 
होगा लेकिन उस पावन भावना को जागृत करने का तरीका 
कम लोगो को ही मालूम है| झतएव यह जान लेना आव- 
इयक है कि मंत्रीभावना का आरभ कहाँ से करना चाहिए ? 


दर बीकानेर के व्याख्यान 


चाहे मेत्रीभावना हो या कोई दूसरी; शिक्षा ,हो, उसका 
आरम्भ घर से ही करना उचित है. ५ फ़िर कमर. उसे 
व्यापक बनाने की चेष्टा करनी चाहिए,। ,- +०४ ० 


घर में माता का स्थान अनोखा होता हैं ॥ माता ने 
पुत्र को जन्म दिया है। माता से ही पुत्र को शरीर मिला 
है । सतान पर माता और पिता,कुम-झसीम ऋण है। उनके 
ऋण को चुकाना कठिन है । ठाणुग़सूत्र, में वर्णन गआ्ाता है 
कि गोतमस्वामी ने भगवान्‌ महावीर ,से.« पूछा--भगवन्‌, 
अगर पुत्र माता-पिता को नहलावे, वृस्त्राभूषश पहनात़े 
भोजन आदि का सब प्रकार का सुख देवे और उन्हे कन्धे 
पर उठाकर फिरे, तो क्या वह अपने, म़््ताए॒पिता> के, ऋण 
से उऋण हो सकता है ”? भगवान ने.उत्त र ,दिप्ना--- 
भायमद्ठु समटू> %क; 2 का 
अर्थात्‌--ऐसा होना सभव नही है। इतना करके 
भी पुत्र माता-पिता से उऋण नही,,हो; सकता ॥ ४७८ ४ * 
इसका आशय यह है कि वास्तव म्मे!! माता-पिता के 
उपकार का बदला इतने से नही कछुकफासकतारी कल्पना 
कीजिए, किसी आदमी पर करोड रुघयो।क़ा ऋण हैं!। 
ऋण माँगने वाया ऋणी के घर गश्गाक ऋणीर£ ने- उसका 
आादर-सत्कार किया और हाथ जोड़कर कहा-+“मैंःआपका 
ऋणी हू और ऋण को अवश्य चुकार्ऊँगा ।/अरब' आप कहिए 
कि आदर-सत्कार करने और हाथ जोड़ने से ही क्या ऋणी 
ऋचणरहित हो सकता है ? हट आय, अल, ओर प 
नही [का “मप्र पं? 7 । |! 


एक राजा ने बाग तैयार कराया और किसी मांगी 
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को सौप दिया । माली ने बाग में से दस-बीस फल लाकर 
राजा को दे दिये, तो क्या वह राजा के ऋण से मुक्त हो 
गया की «हु की कं -। 


मित्रो ! इंस शरीररूपी बगीचे को माता-पिता ने 
बनांया"्है । उनके बनाये शरीर से ही उनकी सेवा की तो 
क्या विज्येषता हो गई ? य॑ह शरीर तो उन्ही का था । 
फिर शरीर से सेवा करके पुत्र उनके उपकार से मुक्त किस 
अकार- हो सकंता है # “7, , 

एक मात ने अपने कलियुगी बेटे से कहा--मैंने तुमे 
जन्म दिया है | पाल-पोसकर बडा किया है। जरा इस 
बात प्रर॒ जिचास तोरकर बेंस ' 
- ल्‍«औ बेटा नयी रोशनी >का” था । उसने कहा--फिजूल 
बडबेड मत करे ।८तू जन्‍्म' देने वाली है कौन ”? मै नही 
था तब कू रोतीः थीं औरमण्बाक कहलाती थी । मैंनें जन्म 
-लिणया तब->तेरे यहीं बाजें बजे और मेरी बदौलत ससार मे 
पूछ होने लगी । नहीं तो बाक समभकर कोई तुम्हारा 
मुह भी देखना पसन्द नही क्रता था। फिर मेरे इस 
कोमल शरीर को तुमने अपना खिलौना बनाया |) इससे 
अपन[ मनोरजन्‌ किया--लाडृप्यार करके आनन्द उठाया । 
इस पर भी उपकार ,जतलाती हो ' 

माता ने कहा--मैने तुझे पेट मे रक्खा सो ? 

बेटा--तूने जान--वूककर मुझे पेट मे थोड ही 
रक्‍्वा” था | तुम अपने सुंर्ख' के लिए प्रयत्न करती थी 
वीच में ही हम रह गये ।? इसमे तुम्हारा उपकार ही क्या 
है"? फिर भी अगर उपकार जतलाती हो तो पेट में रहने 


2 बीकानेर के व्याख्यान 


देने का किराया ले लो 


यह आञ्राज की सभ्यता है ! भारतीय सस्क्ृति श्रांज 
पश्चिमी सभ्यता का शिकार बनी जा रही है और भार- 
तीय जनता अपनी पूंजी को नष्ट कर रही है । 


माता ने, कहा--कोठरी की तरह तू मेरे पेट का भाड़ 
ह को तैयार है, पर मैंने तुझे अपना दूध भी तो पिलाया 
| 


वेटा--हम दूध न पीते तो तू मर जाती  तैरे 
स्तन फटने लगते । अनेक बीमारियाँ हो जाती | मैंनें दूध 
पीकर तुभे जिन्दा रक्‍खा है ! 
माता ने सोचा--यह बिगडौल बेटा यो नही मानेगा । 
- ऐेब उस ते कहा--अश्रच्छा चल, हम लोग गुरुजी से इसकी 
फैसला करा ले । अगर गुरुजी कहेगे कि पुत्र पर माता: 
पिता का उपकार-नही है तो मैं अब से कुछ भी नहीं 
कहगी । मैं माता हु । मेरा उपकार मान या न मान, में 
तेरी सेवा से. मुंह नहीं मोड सकेगी । 


माता की बात सुनकर लडके ने सोचा--शास्त्रवेत्ता 
तो कहते ही है कि भनुष्य कर्म से जन्म लेता है और पुण्य 
पे पलता है। इसके अतिरिक्त ग्रुरुजी माता-पिता की सैंवा 


क कप मस्ति पाप पी म्ह्ते है | फिर चलने मे हज 
क्या है ? 


यहू सोच कर लडके ने गुरुजी से फैसला करवाना 
स्वीकार किया । वह गुरुजी के पास चला गया । परल्तु 
माता के गुर दूसरे ही थे | वे उन गुरु कहलाने वालो में 
नहा थ जा माता-पिता की सेवा करना एकान्‍्त पाप बतलातें 
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है । दोनों माता-पुत्र गुरुजी के पास पहुँचे । वहाँ माता ने 
4छी महाराज, शास्त्र मे कही माता-पिता के उपकार का 
भी हिसाब, बतलाया है या वही ?” गुरु ने ,कहा- जिसमे 
माता-पिता के उपकार का वर्णन न हो वह शास्त्र ही नही । 
वेद में माता-पित्ता के सम्बन्ध से कहा है-- 
मसातृदेवी भव पितृदेवों भव ३ 

ठाणंगसूत्र मे भी ऐसी ही बात कही गई है। 

गुरु की बात सुनकर माँ ने पूछा-माता-पिता का 
उपकार पुत्र पर है या पुत्र का उपका र माता-पिता पर है?” 

ग्रह ने ठाणंगसूत्र-निकाल कर बतलाया और कहा- 
बेटा अपने माता-पिता के ऋण से कभी उऋण नही हो 
सकता, चाहे वह कितनी ही सेवा करे ! 


भुर की बात सुनकर पुत्र श्रपनी माता से कहने लगा-- 
देख तो, शास्त्र में यही लिखा है न कि सेवा करके पुत्र, 


माता-पिता के उपकार से मुक्त नहीं होता ! फिर सेवा 
करने से क्या लाभ है ? 


. पत्र ने जो निष्कर्ष निकाला, उसे सुनकर भुरु बोले- 
१? भाता का उपकार अनन्त है और पुत्र कौ सेवा परि- 
मित॒ है । इस कारण व ह उपकार से मुक्त नही हो सकता । 
पावनेदार जब कर्जदार के घर तकाजा करने जावे तब 
>पर्का सत्कार करना तो शिष्टाचार मात्र है । उस सत्कार 
ते ऋण नहीं पट सकता । इसी प्रकार माता-पिता की सेवा 
करना शिष्टाचार है। इतना करने मात्र से पुत्र उनके 
उपकारों से मुक्त नही हो सकता | पर इससे यह मतलब नही 
निकलता कि माता-पिता की सेवा ही नही करनी चाहिए । 
अपने धर्म का विचार करके पुत्र को माता-पिता की सेवा 
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करना ही चाहिए । माता-पिता ने अपने धर्म का विचार 
कर तेरा पॉलन-पोषण किया है। नही तो क्या ऐसे माता- 
!' पिता नही मिल सकते जो अपनी सतान के प्राण ले लेते हैं ” 
'. गुरु की बात सुनकर माता को कुछ जोर बचा ! 
उसने कहा-- अब सुन ले कि मेरा तुझे पर उपकार है.या 
तही |! इसके बाद उसने ग्रुरुजी से कहा महाराज, यह 
मुभ' से कहता है कि तू ने पेट मे रक्खा है तो उसका 
भाडा ले, ले । इस विषय मे शास्त्र क्या कहता है ” 

प्रश्न सुनकर गुरुजी ने शास्त्र निकाल कर बतलाया | 
उसमें लिखा था कि गौतम स्वामी के प्रइन करने पर भग- 
वान्‌ ने उत्तर दिया कि इस शरीर मे तीन अ्ग माता के, 
तीन अंग पिता के और शेप अंग दोनो के है। मास, 
रक्‍त और मस्तक माता के है, हाड, मज्जा और रोम 

पिता के हैं, शेप भाग माता और पिता दोनो के सम्सि- 

लित है। ' 

माता ने कहा-- बेटा ! तेरे शरीर का रक्त और 
मास मेरा है । हमारी चीजे हमे दे दे और इतने दिन इनसे 
काम लेने का भाडा साथ ही चुकता कर दे । 

यह सव सुनकर वेटे की आँखे खुली । उसे माता 
झौर पिता के उपकारों का खयाल आया तो उनके प्रति 
प्रवल भक्ति हुई वह पश्चात्ताप करके कहने लगा- मैं 
कुचाल चल रहा था । कुसगति के प्रभाव से मेरी बुद्धि 
मलीन हो गई थी । इसके वाद वह गुरुजी के चरणो £ 
गिर पडा । कहने लगा- माता-पिता का उपकार तो 7? 
समझ गया पर उस उपकार को समझाने वाले का उपका 
समभे ,सकना कठिन है ! आपके अनुग्रह से में माता-पित् 
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का उपकार समझ सका हू । 


शास्त्रों मे आचार्य और सेठ का भी उपकार बत- 
लाया गया है । सेठ का अश्र्थ है- सहायता देने वाला।। 
गिरी हुई अ्रवस्था मे जो सहायता करता है वह सेठ है ओर 
मनुष्य को उसका उपकार मानना चाहिए । 

धर्माचायें के उपकार के सम्बन्ध मे शास्त्र में उल्लेख 
है कि गौतम स्वामी ने भगवान्‌ महावीर स्वामी से यह 
प्रदन किया- प्रभो यदि घर्माचायं के ऊपर आई हुई आाप्रत्ति 
दूर कर दी जाय, उन्हे वन्दना की जाय, उनकी भोजन 
आदि द्वारा सहायता की जाय, तो ऐसा करने वाला धर्मा- 
चार्य के ऋण से मुक्त हो जाता है या नहीं ” तब भगवान्‌ 
ने उत्तर दिया- नही, ऐसा नही हो सकता । | 

मित्रो ! माता-पिता का सतान पर बडा ऋण है । 
इस ऋण को चुकाने के लिए धर्म के सहायक बनो। उन्होने 
वर्म से तुम्हारी रक्षा की थी, इसलिए अपने धर्म-का मूल्य 
समभकर धर्म के सहायक बनो । 

कहने का आशय यह है कि अपनी म॑त्रीभावना का 
विश्वव्यापी प्रसार करने के लिए सर्वप्रथम माता-पिता के 
प्रति यह भावना लाओो । माता-पिता के बाद भाई के प्रति 
मेत्रीभाव आता है | भाई से मैत्रीभाव रखने के लिए राम 
का इतिहास देखो, जिन्होंने अपने अधिकार का राजमुकुट 
अपने भाई को प्रसन्नतापूर्वक सौप दिया। यही नही, उन्होने 
भाई के प्रभाव को अक्षुण्ण रखने के लिए वनवास स्वीकार 
किया और दशरथ को समभाया कि आप दुविधा मे न 
पड कर भरत को राज्य दे दीजिए ) आपके लिए राम और 
भरत भिन्न-भिन्न नही होने चाहिए । जो कुछ क्लेश है वह 


कर 
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मेरे-तेरे के भेदभाव में हीं हैं । में माता कक़यी के हृदय में 
घुसे हुए भेदभाव को जड से उखाडना चाहता हुं। जैसे 
दाहिनी और बाई आंख में भेद नहीं किया जाता, इसी 
प्रकार मुझ में और भरत में भी भेद नहीं होना चाहिए । 
भरत का राज्य करना मेरा राज्य करना है। भरत राजा 
होगे तो मैं राजा होऊगा । और मै राजा बनू गा तो भरत 
राजा होगे । 

आज भाई-भाई मुकदमाबाजी में पडकर हजारों- 
लाखो रुपया नष्ट कर डालते है । सुनते हैं, एक गोदी के 
मुकदमे में सत्तरह लाख रुषया पूरे हो गये हैं ! ऐसे लोग 
मंत्रीभावना की आराधना किस प्रकार कर सकते है ” जो 
अपने सगे बच्ध को बेरी समझता है वह विश्वबन्धुता का 
चाठ केसे सीख सकता है ” 


भाई के बाद घुत्र, पुत्री आदि परिवार के साथ म॑त्री- 
भावना स्थापित होती है । सारे परिवार पर समान स्नेह 
रखना पारिवारिक मेत्रीभावना है । यह मेरा लडका है, 
यह मेरे भाई का लडका है, इस तरह का पक्षपात करना 
जघन्य मनोवृत्ति है। जिसकी भावना इतनो जघन्य और 
सकीर्ण होगी वह विश्वमेत्री के विशालतर प्रागण मे पँर 
नही रख सकेगा । 

परिवार के प्रति मंत्रीभावना साथ लेने के परचात्‌ 
समानधर्मी के प्रति मित्रभावना स्थापित करना चाहिए । 
सब समानधर्मियों को अपना भाई समझो और उन्हे अपने 
से अभिन्न मानो और अपने को उनसे अभिन्‍न समझो । 
सहधर्मी की सहायता करके उसे अपना-सा बना लेने के 
बाद ही तुम दूसरों की सहायता कर सकोगे । 
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इस प्रकार क्रमश अपनी भावना का विकास करते 
चलते से एक समग्र आपकी भावना प्राणीमात्र के प्रति 
आत्मीयता से परिपूर्ण बन जाएगी, आपका 'अह जो अभी 
सीमित दायरे मे गाठ की तरह सिमटा हुआ है, बिखर 
जाएगा और आपका व्यक्तित्व विराट रूप धारण कर लेगा । 
उस समय जगत्‌ के सुख मे आप अपना सुख समभेगे । 


प्रश्न किया जा सकता है- अ्रजु न& माली ने छह 
युवकों को मार डाला था, इस कारण वह बुरा माना जाता 
है और सुदर्शन सेठ की बडाई की जाती है। परन्तु अजु न 
माली के सामने जैसी परिस्थिति थी वैसी ही परिस्थिति 
अगर सुदर्शन सेठ के सामने होती अर्थात्‌ जेसे अजुन माली 
के सामने ही उसकी पत्नी के साथ बलात्कार किया गया 
था वेसी ही परिस्थिति अगर सुदर्शन सेठ के सामने होती 
तो उस समय सुदर्शन का क्‍या कर्त्तव्य होता ! 

क्षमा तीन प्रकार की होती है- तमोगुणी, रजोगुणी 
झौर सतोगरुणी । तमोगुणी क्षमा वाले वे लोग है जो श्रपनी 
स्‍त्री के साथ बलात्कार करते देख हृदय मे क्रोध तो करते 
हैं, मगर भय के मारे सामना नहीं करते । यह तमोगुणी 
क्षमा प्रशस्त नही है, यह कायरता है, घृणित है और नपु- 
सकता है | अजु न माली का कार्य ससार का नाशक नही, 
अत्याचारी को दण्ड देना है और वह दूसरे अत्याचारियों 
के ऐसे दुस्साहस को रोकने के लिए किया गया था । 
हमारा उपदेश तो ऐसी क्षमा के लिए है जैसी क्षमा सुदर्शन 
सेठ ने अजुन माली के प्रति घारण की थी । वह सतोगुणी 


७ विशेष परिचय पाने के लिए किरणावली की प्रथम किरण 
का पतों व्याख्यान देखिए । 


रन 
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क्षमा थी | जिसमें क्रोध तनिक भी उत्पन्न नही होता और 
क्षमा कर दिया जाता है, वही सतोगुणी क्षमा है। धर्म, 
अत्याचार-अनाचार को न रोकने की शिक्षा नहीं देता । 
धर्म किसी को कायर नही बनाता । धर्म की श्लोट मे कोई 
अत्याचार का प्रतीकार न करे या कायरता को छिपाने के 
लिए घर्म का वहाना करे, यह अलग बात है । मगर जिसने 
घमं के तत्त्व को ठीक तरह समझ लिया होगा वह अपने 
ऐसे क्ृत्यों द्वारा धर्म को बदनाम नही करेगा । 

बौद्ध ग्रन्थों मे एक कथा आई है । सोमदेव नामक 
एक क्रषाह्मण की झ्राध्यात्मिक भावना बालकपन से ही बढी- 
चढी थी | अतएवं माता-पिता के मरते ही सोमदेव और 
उसकी पत्नी ने सनन्‍्यास ले लिया। स्त्री सुन्दरी थी । दपत्ती 
वन में रहकर तप किया करते थे । एक बार दोनो नगर 
में आये । नगर के राजा ने स्त्री को देखा तो उसके चित्त 
में विकार पंदा हो गया । वह सोचने लगा- यह रमणी- 
'रत्न' गलियो मे क्यो पडा फिरना चाहिए ? यह तो महल 
की शोभा बढाने योग्य हैं । यह सोचकर उसने सोमंदेव से 
'कहा- यह स्त्री तेरे साथ शोभा नही देती । 

सोमदत्त ने कहा-हाँ शोभा नही देती । 
| राजा तो इसे हम ले जाए ? 
सोमदत्त मेरी नही है, भले कोई ले जाय । 

राजा ने स्त्री से कहा--चलो, हमारे साथ चलो । 

स्‍त्री ने सहज भाव से उत्तर दिया--चलिए, कहाँ 
चलना है ” 


आगे-आगे राजा चला और पीछे-पीछे स्त्री । महल 
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में पहुंच कर स्त्री ध्यान लगाकर बैठ गई । उसने ऐसा 
ध्यान लगाया कि 'कई अनुकल-प्रतिकल सत्ताएं हार गई, 
मगर उसका ध्यान ब- टूटा । राजा को अपना पागलपन 
आलूम हुआ । उसका अज्ञाबच हट गया । वह उस सनन्‍्या- 
सिनी के पेरो में. गिर कर क्षमा मॉगने लगा 4 - 


स्‍त्री ने, मानो कुछ हुआ ही चही है ऐसे, सहज भाव 
से उत्तर दिया--किसने और क्‍या अपराध किया है, वह 
मुझे मालम हे नही है । मैं क्षमा क्या करूँ ! 

आखिर राजा संन्यासिनी को लेकर सोमदत्त के पास 
गया । स्रोमदत्त को उसकी स्त्री सौपकर उसने कहा- मैंने 
आपकी अवज्ञा की है | मेरा यह अपराध है तो' ग्रुरुतर, 
फिर भी मैं आपसे क्षमा-याचना करता हूं ' 

सोमदेव ने कहा- जब यह मेरी है ही नही, त्तव 
इसमे मेरी अ्रवज्ञा क्या हुई ? 

इसे कहते है क्षमा! ऐसी क्षमा के द्वारा भी अन्याय- 
अत्याचार का नाश कियां जाता है । अ्रन्याय-अत्याचार के 
समूल नाश का यह सर्वश्रेष्ठ तरीका है। इस तरीके से 
अन्यायी और अत्याचारी के हृदय का परिवर्तन हो जाता 


है । परन्तु ऐसी समभावना प्राप्त करने के लिए साधना 
चाहिए । 


सुदर्शन सेठ का सामना होते ही अजुन भाली का 
यक्ष भाग खडा हुआ । अजुन माली स्वस्थ्य हो गया । 
उसने सुदर्शन सेठ को घन्यवाद दिया और कहा- मैं आपका 


होगे हूँ, लेकिन आप किसके भक्त है वह महापुरुष कंसे 
ह्‌ 


की 
ध। 
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मित्रों | भगवान्‌ की परीक्षा कभी-कभी भंक्‍त से' होती 
है । भक्त ऐसा होना चाहिए जैसा सुदर्शन सेठ था । सुद- 
शन सेठ उस समय बिलकुल महादेव की प्रतिमा बन ग्रयें 
थे । जो आत्मा को ही परमात्मा मानकर उसमे तन्‍्मय हो 
जाता है, उसकी शक्ति अद्भुत, अपूर्वे और झालौकिक हो 
जाती है । 

यक्ष के आवेश से मुक्त होकर अजु न माली ने सुद- 
शन से कहा- मैं आपके इष्टदेव का दशन करना चाहता हू । 

ग्यारह सो इकतालीस मनुष्यों की निर्मम हत्या करनें 
वाले घोर हत्यारे को प्रेमपूर्वक गले लगाना और भगवान्‌ 
के पास अपने साथ ले जाना क्‍या उचित था ? सुदर्शन 
सेठ की भावना उस समय कितनी उदार रही होगी / 
उन्हे अजु न माली के पापो को थोना था । उसका सुधार 
करना अभीष्ट था । सुदशंन को ज्ञात था कि भयानक से 
भयानक पापी की अन्तरात्मा मे भी मगलमूर्ति छिपी हुईं 
हे । उसकी वाह्य प्रकृति के उपशान्त होने पर वह मगल- 
मर्ती प्रकट हो जाती है । 

जिसकी भावनाए' विगडी हुई है, उनमे उत्तम भावना 
उत्पन्न कर दो तो धर्म की कितनी सेवा होगी ? आज 
नीच कहलाने वाले लोगों में धर्म की बडी झ्ावश्यकता है। 
उनमें वर्म की भावना उत्पन्त करने का प्रयत्न करो । 
उनकी मेवा करो । उन्हें सदभावना के वब्नन में बॉबों और 
ग्रच्छी राह पर लाग्रो | वे भी ईश्वर की मूर्ति हैं। उनके 
मेल-कुचले तन में ओर मलीन मन के भीतरी भाग में 
ईश्वरत्व छिपा हुआ है । उसकी पहिचान उन्हें करा दो । 

प्रजुन माली को साथ लेकर सुदर्शन सेठ भगवान्‌ के 
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पास पहुंचे । अजुन माली पर भगवान्‌ के उपदेश का 
अभाव पडा और उसका गअज्ञान दूर हो गया । अजु न माली 
ने मुनिश्रत श्र गीकार किये । उसने सुदर्शन से कहा--मैं 
भ्रापका आभारी हु । आपकी कृपा से ही यहाँ तक पहुच 
सका हू । उत्तर में सेठ बोले-ऐसा मत कहिए। श्राप 
बडे हैं * मैं कई बार भगवान्‌ के दर्शन कर चुका हूं पर 
ससार का त्याग नही कर स्का और आपने एक बार में 
ही ससार त्याग दिया । 


श्रजु न ने कह्म-मुझ जैसे ऋर हिसक पर आपने 
बडी कृपा की हे ॥ मैं तो यही नहीं सोच पाता कि जब मुझ 
सरीखे अधम को भआपने ही सुधार दिया तो जिसे आप नमन 
करते हैं वह भगवान्‌ कैसे-कैसे पापियों को न तारते होगे ! 

साथ अजु न माली ने बेले-बेले का पारणा करके 
छह महीने में ही अपने पापों को भस्म कर डाला ! उन्होने 
अनेक कष्ट सहन किये और गहरे समभाव की साधना की । 
जब वह भिक्षा के लिए नगर में जाते तो लोग उन्हे तरह- 
तरह से सताते थे और कहते थे- हमारे अमुक सम्बन्धी 
को मारने वाला यह हत्यारा श्रव साथु बनने का ढोग कर 
स/ है ! लोगो के मारने पर भी अर्जुन मुनि मुस्किराते 
रहते । कभी-कभी कहते आप लोग सचमुच बडे दयालु है। 
मैने आपके सम्पन्धी की हत्या की थी पर आप मार-पीट 
कर ही मुर्क छोड देते हैं। अरजु न मुनि का ऐसा अदभुत 
समभाव देखकर मारने वाले भी कॉप उठे कि मार-पीट से 
जब इसे दुघ ही नही होता तो मार पीट करने से लाभ 
ही क्‍या है ? ऐसा करके हम उलठे पाप में पडने है । इस 
प्रकार के त्रिचार करके कई लोग प्रभावित हुए । 
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अजु न माली की कथा आपने कई बार सुनी होगी । 
पर जरा विचार करो कि यह कथा अपनी है या अजुन 
साली की ? हम उस समय नहीं थे जब यह घटना घटी । 
हम आज हैं और आज हमारे सामने यह कथा है | अगर 
हमने इस कथा को अपनी ही कथा समभ ली तब तो इसे 
सुनकर हम अपना कल्याण कर सकते है, अन्यथा कथा 
सुनना ओर न सुनना बराबर है। मैं इस कथा को आध्या- 
त्मिक रूप में घटा कर आपको बताना चाहता ह कि राज- 
गृही नगरी कया है, छेल, अजुन माली, उसकी स्त्री बन्धु- 
मती, यक्ष, सुदर्शन सेठ और भगवान्‌ महावीर कौन है ? 
और यह कथा कैसे बनी ? 


मित्रो ! जहाँ जन्म हुआ है वही राजगृही है। किसी 
पूर्वॉपाजित पुण्य के उदय से यह शरीर-क्षेत्र मिला है। 
मत्त बहुत समय से भृजु न माली है । मनरूपी अ्रजु न की 
मायारूपी भार्या है । यह भार्या अजुन की तो बन कर 
रही मगर निष्ठा अजु न पर नही रही । जहाँ स्वार्थ का 
लालच देकर किसी ने दवाया, उसी ओर यह जाने लगी । 
इस मायारूपी स्त्री ने अपने नखरे दिखा-दिखाकर आत्मा 
को फँसा रखा है। आत्मा ने मिथ्यादेव रूपी यक्ष का 
इृष्ट पकडा था, जिससे वह समय पर मेरी सहायता करे । 
इस शरीर में काम, क्रोध, मद, मत्सर आदि छह शत्रु है। 
इन छहो को वल-वीय॑ रूपी अ्रधिकार मिला । यह स्वच्छन्द 
क्रीडा करने लगे और जो-जो अनर्थ किये उनका वर्णन नही 
हो सकता । इन छह शत्रुओं की बदोलत आत्मा को कष्ट 
पाते-पाते अनन्तकाल हो गया है। यह छह शत्रु जब-जब 
मस्ती पर आये तब-तव माया इनके पास गई, फिर भी 
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यह शात नही हुए । मैने छहो शन्रुओ को मारने की तेयारी 
की । मैंने यह तो समझा लिया था कि इन्हे मारना उचित 
है, पर मिथ्या देव की सगति के कारण यह नही समभ 
सका कि इन्हे किस प्रकार मारना चाहिए ” अतएव मैंने 
कई बार जलसमाधि लेकर, कई बार दूसरी तरह से बाल- 
मरण से मर कर यह दिखाया कि मैं इन्हे मारता हू, पर 
वास्तव मे ऐसा करके मैं स्वय ही मरा, शत्र नहीं मरे। 
जैसे श्रजुन यह समझता था कि मैं इन छह ॒शत्रुओ को 
मारता हु, मगर उसे अपनी स्थिति का भान नही रहा, 
इसी प्रकार में भी समझता रहा कि मैं इन छह विकार- 
शत्रुओं को मार रहा हू, मगर इस तरह मारने का परि- 
णाम क्‍या होगा, यह मुर्के मालूम ही नहीं था । परिणाम 
यह हुआ कि शत्रुओ को मारने के पागलपन मे मैंने न जाने 
कितनो पर अन्याय किया । मुभमे अज्ञान बना ही रहा । 
इतने मे सौभाग्य से विवेकरूपी सुदशंन सेठ की सगति 
मिल गई । उसने सच्चे-कूठ देव का भान कराया, सुक्ृत्य- 
कुकृत्य का भेद समभाया, और सुग्रुरु-कुगुर की पहिचारू 
कराई । विवेकरूपी सुदर्शन ने मनरूपी अ्रज़ न माली के 
सामने ध्याव किया श्रर्थात्‌ आत्मा को एकाग्र बनाया ; 
विवेक की शक्ति के प्रताप से मन मे विचार आया कि 
यह तो ईश्वर का दर्शन है !' इस प्रकार विवेक-देव के 
दान होते ही मिथ्यात्व--कुदेवमोहरूपी यक्ष भाग गया + 
उसके भागते ही आत्मा ने विवेक का हाथ पकड़ लियः 
और कहा-मैं तेरी शरण मे हू ! अब तुझे नही छोड़ंगा । 


आझाय गयो झाय गयो श्राय गयो रे, 
मेरे नाथत को नाथ यहाँ झ्ाय गयो रे, 
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वह ती श्राके मुर्भे है जगाय गयौ रे, 
मेरे नाथन को नाथ यहाँ श्राय गयो रे, 


विवेक को पाते ही भ्रात्मा भगवान्‌ महावीर के समीप झा गया ४ 


जो तू प्रभु प्रभु सो तू है, दत्त कल्पना मेटो, 
शुत्र चेतन्य आनन्द विनय वग्द, परमारथ पद भेटो | 


ध्रात्मा और परमात्मा एक हैं, दो नही । विवेक का 
हाथ, पकड लेने से झात्मा को परमात्मा से प्लेट होती है 
और फिर आत्मा स्वयं परमात्मा के रूप में प्रकट हो 
जाता है । 

पत्थर की पुतली, कपडे की पुतली और शक्कर की 
पुतली, यह तीनो स्नान करने गईं । पत्थर की पुतली 
पानी से डूब कर के भी बेदी ही वनी रही । कपडे की पुतली 
पानी में भीगी तो सही पर घप लगने पर फिर ज्यो की 
त्यों हो गई । गक्‍कर की पुतली पानी मे डूबकर उसी में 
रह गई । इन तीन में से आप कैसे बनता चाहते हैं ? 
अजु न भाली परमात्मा के दर्शन करने गया तो स्वयः परमा- 
त्मा बन गया । 


श्रात्मा और परमात्मा के एक होने की पहिचान यह 
है । अजु न माली को भगवान्‌ महावीर में मिल जाने के 
पश्चात्‌ लोगो की थप्प् खाने की इच्छा हुईं। वह थप्प्डों 
मारने वालो के पास विशेष रूप से जा ने लगा । यही 
ग्ात्मा-पारमात्मा के एक होने का लक्षण है । जिन्हे आत्मा 
ते तत् ठुष्ठ समझता था उन्ही से प्रेम करने लगे तो 
समभ लेना चाहिए कि आत्मा और परमान्मा एक हो 
गया । 
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भगवान्‌ महावीर मे मिलकर अजु न माली ने अपना 
सारा हिसाव चुकता कर दिया । वह अपने ऊपर चढ हुए 
भारी ऋण से मुक्त हो गया। यह कथा सुनकर आप अपना 
खाता बराबर करेंगे या नही * जीभ से हाँ कह देना तो 


प्रभ्यता भात्र है, अन्त करण क्‍या कहता है, यह देखना 
चाहिए । 


सवत्सरी के दिन वर्ष भर के पाप की आलोचना की _ 
जाती है । अन्त करण में जमी हुई गदगी को हटा देने का 
यह पर्व है । सवत्सरी के पश्चात्‌ हृदय निर्मेल करके जीवन 
का नया पथ निर्मित होना चाहिए, जिस पर चल कर 
ग्रात्मा अपने अक्षय कल्याण के परप्त लक्ष्य को प्राप्त करने 
मे सफल हो सके । भावता मे पावनता लाने झौर हृदय 
को स्वच्छ बनाने के लिए क्षमायाचना की जाती है । यह 
एक परम पवित्र प्रणाली है । केवल ऊपरी रूप से इसका 
अनुसरण मत करो वरन्‌ उसकी चेतना को जागृत रक्‍्खो। 
उसे सजीव रूप से पालन करो । ऐसा करने से आपका 
जीवन ऊँची कक्षा मे पहुचेगा और घर्मं की भी प्रभावना 
होगी । क्षमायाचना के लिए महाराज उदायी का दुष्टान्त 
सामने रक्‍्खो !# महाराज उदायी ने पराजित और बघन- 
वद्ध चण्डप्रयोत का राज्य सवत्सरी सम्बन्धी क्षमायाचना के 
उपलक्ष्य मे सहर्प लौटा दिया था । इसे कहते है क्षमायाचना ' 
किसी के अधिकार को दवा रक्‍खो और फिर उससे क्षमा 


माँगो तो यह क्षमायाचना के महत्व को बढाना नही, 
घटाना है । 


विस्तृत कया जानने के लिए देखिए-जवाहर किरणावली, 
किरण ६, बोल १७॥ 


जद बीकानेर के व्याख्याल 


मित्रो / न मालूम किस पुण्य के उदय से आपको 
ऐसा सस्कारपूरित वातावरण मिला है ! इस वातावरण 
'की पवित्रता को पहचानों और सासारिक प्रतोभनों में इतने 
अधिक मत फंस जाओ कि आत्मा की सुध ही ने रहे । 
प्रत्येक कार्य को प्रारम्भ करते समय उसे धर्म की तराज 
पर तौल लो | धर्म इतना अनुदार नही है कि बह श्रापकी 
'अनिवायें श्रावश्यकताम्रो पर पावन्दी लगा दें। साथ ही 
इतना उदार भी नहीं है -कि आपसी प्रवृत्ति की सराहना 
करे । धर्म का आश्रय लेकर आप कभी दुखी नहीं होगे । 
इसलिए में कहता हू कि अपने जीवन को बर्म के साचे में 
ढाल लो । इससे आप कल्याण के प्रात्र बनेंगे ॥ 


बीकानेर, 
बह अल अत 





[ध भ्ति 

३--आत्मकत सबभृतिफ 

पयु षणपर्व के दिनो में अन्तगड' (ग्रन्तकृृत ) सूत्र का 
व्याख्यान किया जाता है | जिस उदय से गंणघरो ने 
इसकी रचना की है, उसी उहूं इ्य से इसका व्याख्यान किया 
जाता है । जिन महापुरुषो ने अपने अंनादिकालीन कर्मो 
का अन्त किया है, जो समस्त विध्नो का नांश करके निर्विष्न 
हो गये हैं, उन महापुरुषो के चरित का इसे सूत्र में वर्णन 
किया गया है, अ्रतएव इस सूत्र को “अन्तगड” कहते हैं । 
इसमें दस अध्याय है और यह आझाठवों अग है इस कारण 
इसे दशांगः कहते है । इस प्रकार इस सूत्र को पूरा नाम 
'अन्तकृत दशोग' है । पयु षण पर्व का संमय कल्याणकारी 
है, अतएव पयुषण के आठ दिनों मे यह समभाया जाता 
है । यो तो इसके सम्बन्ध मे कई विचार है, परन्तु इसे 
ग्राठ दिनो मे पूर्ण कर देने की परम्परा प्रसिद्ध है और 
व्यवहार मे भी आ रही है । बडे-वरडे महापुरुष इस परपरा 
का पालन करते हैँ और यह परम्परा कल्याणकर है, श्रत* 
में उनका अनुकरण कर रहा हू । 

वास्तविक और गम्भीर दृष्टि से देखा जाय तो इस 
सूत्र के वर्णन करने का उद्देश्य वडा माभिक है| उसे पूरी 
तरह कह सकना वाणी की शक्ति से परे है । 

ससार में पद बहुत है और वे एक-दूसरे से ऊँचे 
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हैं । मगर अपनी आत्मा पर चढे हुए आवरणो को हटाकर 
आत्मा का स्वरूप पूर्ण रूप से शुद्ध बना लेने, विध्नो को 
हटाने श्र आत्मा पर पूर्ण विजय प्राप्त करने से बढ़कर 
कोई पद नही है । आत्मा मे अजशुद्धता एग विभाव परि- 
णति उत्पन्न करने वाले कर्मो का अन्त करना मानव-जीवन 
की सर्वोच्च सिद्धि हे । आपका और हमारा एक मात्र लक्ष्य 
थही है कि आत्मा को किसी प्रकार निविष्न सुख की अव- 
सथा में पहुचा सके । जब हमारा यही लक्ष्य है तो कमंनाश 
के कार्य में मार्गद्शंक और कल्याण मे सहायक बनने वाले 
जो महापुरुष हुए है, उनके पथ को देखने से अपना कार्य 
भ्रल हो सकता है । 


लक्ष्य तो सबका यही है कि आत्मा की ग्रशुद्धता 
मिटाई ज़ाय, आत्मा का अपना विशुद्ध स्वरूप प्रकट किया 
जाय, मगर उपाय लोगो ने न्यारे-न्यारे बतलाए है। सासा- 
रिक जीवन की विचित्र परिस्थितियों ने और काल की 
भिन्नता -ने भी भिन्न-भिन्न उपायो की उत्पत्ति में भाग लिया 
है और साथ ही दूसरे-दूसरे कारणो से भी श्रात्मशुद्धि के 
उपायो में अन्तर पड गया है। यहा तक की कई लोग तो 
कर्मबन्ध के उपायो को ही करममनाश का उपाय सम लेते 
हैं। कुछ लोगों का कहना है कि पहले सब शास्त्रो का 
पारायण करो तभो धर्म की प्राप्ति होगी । मगर ऐसा करना 
शकक्‍्य नही है | ससार के विभिन्न धर्मों के प्रतिपादक शिपुल 
ग्रन्थस ग्रह को पढ लेना सरल काम नहीं है और सबवसाधा- 
रण के लिए तो ऐसा करना असभव है । कब तो ससार 
के शास्त्रों के सागर को पार किया जाय और कब, आत्म- 
शुद्धि के लिए उद्योग किया जाय ? ऐसा करने में आत्म- 


आत्मवत्‌ सर्मभूतेषु रे 


शोधन का मार्ग रुक जायगा--अशक्य बन जायगा । कंदा- 
चित यह कहा जाय कि ससार के सब मतमतान्तरों का 
निचोड एक जगह करके पढा जाय तो क्‍या हानि है ! 
मगर ऐसा होना भी सरल काम नही है । 


अब प्रइन हो सकता है कि अगर यह ऋसभव है तो 
किस उपाय से कर्मों का नाश करना चाहिए ” इसका 
उत्तर सक्षेप में यह है-- 


महाजनो येन गत पन्‍्या ॥ 


अर्थात्‌ जिस मार्ग पर महापुरुष चले है, जिस माग्गे 
का अवलम्बन करके उन्होने अपने कर्मों का क्षय किया है 
और आत्मशुद्धि की है, वही मार्ग तुम्हारे लिए भी कल्याण- 
कारी हो सकता है । 


महापुरुष बिना निर्णय क्ये किसी मार्ग पर पैर नही 
घरते । अतएव उनके द्वारा निर्णीत पथ ही मगलकारी 
होता है । किसी महानदी को पार करना कठिन होता है, 
बड -बड बलवान तैराक भी पार नही कर पाते । परन्तु 
पुल बन जाने पर कीडी भी उस महानदी को पार कर 
जाती है | इसी प्रकार हम चाहे कितने भी अ्रशक्त हो, 
फितने ही कम पढे-लिखे हो, अगर महापुरुषो के मार्गरूपी 
पुल पर आरूढ हो जाए गे तो अवश्य ही अपने लक्ष्य को- 
आत्मशुद्धि को-प्राप्प कर सकेगे । महापुरुषो का मार्ग ससार- 
सागर पार करने के लिए पुत्र के समान है। उनके मार्ग 
पर चलने से सब सिद्धियाँ प्राप्त हो जाती है । 


अ्रव प्रश्न होता है कि महापुरुष किसे माना जाय ? 
इस ब्रइन का उत्तर एक प्रकार से कठिन है, फिर भी 
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अगर हम सावधानी से विचार करे और निर्णय करने की 
शुद्ध बुद्धि हममे हो तो इतना कठिन भी नहीं है आपके 
सामने दो प्रकार के पुरप खड है। एक ने अपनी ऋद्धि 
खूब बढाली है और बहुत वडा अमीर बन गया है । दूसरा 
किसी समय ऋद्धिशाली था । उसने ऋद्धि की असारता 
और अ्रशरणता समझ ली और फिर उससे विरक्‍त हो गया 
है । सारी सम्पदा को त्याग कर भिक्षु बन गया है। अब 
अपने अनुभव से विचार कीजिए कि आपको कोन महापुरुष 
जान पडता है ” 

त्यागने वाला 

ससार मे महान्‌ ऋद्धिशाली भी बडा आ्रादमी गर्थात्‌ 
पमहान्‌ पुरुष कहलाता है ओर त्यागी और महापुरुष कह- 
लाता है । मगर आप तो कर्मो का नाश करने के लिए 
प्रहापुरप को खोज कर रहे है। ऐसी स्थिति मे स्वय ही 
निर्णय किया जा सकता है कि उक्त दोनो में महापुरुष 
कौन है ” 


हम अपने कर्मो का नाश करना चाहते है, इसलिए 
हमे ऐसे ही महापुरुष का आदर्श ग्रहण करना है जो त्यागी 
हो । जो सच्चा त्यागी होगा वह निरुचय ही सत्य पथ पर 
चलेगा । वह मिथ्यामार्ग को स्वीकार नही करेगा । 

साराश यह है कि त्यागी पुरपो का मार्ग कर्मताश 
करने के लिए पुल के समान है । 


एक प्रइन यह भी किया जा सकता है कि किसका 
त्याग करने वाले को त्यागी समझा जाय ? इस प्ररन का 
उत्तर शास्त्र यह देते है कि जिसने हिंसा, असत्य, चोरी, 


आत्मवत्‌ सर्जभुतेषु प्ये 


मैथुन और लोभ आदि अठारह पापो का त्याग कर दिया 
है वही त्यागी कहलाता है । जिसमे क्रोध, मान, माया, 
लोभ, मोह, मात्सर्य अज्ञान आदि न हो उसी को त्याभी 
समभना चाहिए । ऐसा त्यागी ही महापुरुष कहलाता है। 
सॉप ऊपर की कंचुली त्याग दे मगर विष का त्याग न करे 
तो उसकी भयकरता कम नहीं होती । इसी प्रकार जो 
ऊपर से त्यागी होने का ढोग करते है, परन्तु अदर के 
राग-द्वप श्रादि विकारो से ग्रस्त है, वे महापुरुषो की गणना 
मे नहीं आ सकते । राग-ढेष का क्षय हो जाने पर केवल- 
ज्ञान की उपलब्धि होती है और वीतराग दशा प्राप्त होती 
है । जो वीतराग वन गया है वही वास्तव में महापुरुप है । 

ऐसे वीतराग महापुरुषोी का स्मरण करके जिन्होंने 
अपना कल्याण किया है, उन्हीं का परिचय अन्तगडसूत्र में 
दिया गया है। इसके दस अध्यायो में उन महापुरुषों का 
वर्णन किया गया है और बतलाया गया है कि उन्होने किस 
प्रकार अपने कर्मों का विनाश करके सिद्ध, बुद्ध और मुक्त 
अवस्था प्राप्त की हे । 


ऊपर जो विवेचन किया गया है, उससे यह स्पष्ट 
है कि इस अनादिकालीन ससार में महापुरुप अ्रनत हो 
चुके हैं । उनकी सज्या नहीं बतलाई जा सकती और न 
उनके नामो का ही उल्लेख किया जा सकता है। महापुरुष 
की जो परिभाषा वतलाई जा चकी है वह जिस किसी मे 
घट सकती हैं वही महापुरुष है। महापुरुष की मह्त्ता 
उसके नाम से नही है, गुणो से हे । अ्रतएव जो गुणों से 
महापुरुप है वही पूजनीय है, वही माननीय है । #»क्तामर- 
स्तोत्र में कहा हे-- 


+ 
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बुद्धस्त्वमेव विवधाचितवुद्धि बोधात्‌, 
त्व. दाकरोष४सि भुवनत्रयव्राकरत्वात्‌ । 
घाताइसि घीर ! शिवमा्य विधेविधानात, 
व्यक्त त्वमेव भगवन् ! पुरुपोत्तमोउसि ॥ 
ग्रथति--हे प्रभो ! देवता तुम्हारे वुद्धि-वंभव को 
पजा करते है, इसलिए तुम्ही बुद्ध हो, तीन लोक का कल्याण 
करने के कारण तुम्ही गदड्ढूर हो, मोक्षमा्गं की विधि का 
विधान करने के कारण तुम्दी विधाता हो, और स्पष्ट हें 
कि तुम्ही पुरुषोत्तम हो । 
ग्राचाय हेमचन्द्र ने कहा 


यनत्न ततन्र समये तथा तथा यो5सि सो5षस्यमिधया यया तया, 
बीतदोषकलुप. सचेदु भवानू, एक एवं भगवन्‌ ! तमोड्स्तुतें ॥ 


ग्र्थात--किसी भी परम्परा में, किसी भो रूप में, 
किसी भो नाम से आप हो, श्रगर आप वीतराग हैँ तो सभो 
जगढ़ एक ही हैँ । आपको मेरा नमस्कार हो । 
इन उद्धरणी से ज्ञात होता है कि महापुरुप या वीत- 
राग पुरुष का नाम पृज्य नहीं हैं। नाम उसका कुछ भो 
रख दिया जाय, अश्रगर उसमे वीतरागता है तो वह पृज्य हे । 
भगवान्‌ महावीर स्वामी गअ्रन्तिम तीर्थंकर थे । श्राज 
उन्हीं का घासन चना रहा है। सुवर्मा स्वामी ने भगवान्‌ 
महावीर से जो वुछ सुना, वही उन्होने जम्वूस्वामी से कह्दा । 
उसी बाणी के द्वारा श्राप और हम अपना कल्याण कर 
सकते हैं । 
योर' सर्वसुरासरेद्रमहितों, दौर बुधा सब्रिता: । 
योरेगानिहत' स्वकर्मनिंचयों, छोराय नित्य नम; ॥ 


आत्मवत्‌ सर्गभुतेषु पं 


वीरातीयंमिदं प्रवृत्तमखिल, वीरस्य घोर तप. । 
वीरे शोधघृतिका तकीतिनिच्य., हे वीर ! झा पालय ॥ 


अर्थात्‌--वीर भगवान्‌ सुरेन्द्रो और असुरेन्द्री द्वारा 
पूजित है। ज्ञानीजन उनके पथ का ही अनुसरण करते 
हैं । उन्होने अपने समस्त कर्मों का नाश कर डाला है। 
वीर भगवान्‌ से ही इस तीर्थ की प्रवृत्ति हुई है। वीर 
भगवान्‌ का तप घोर था । उनमे अद्भुत श्री, अनोखा 
घीरज और अनुपम काति थी । उनकी कीत्ति का वर्णन 


नही किया जा सकता । ऐसे श्री वीर भगवान्‌ हमारी रक्षा 
करे । 


भगवान्‌ जिस-जिस अवस्था मे रहे, उस-उस अ्रवस्था 
में इन्द्र ने उनकी पूजा की । भगवान्‌ के. गर्भकल्याणक के 
समय इन्द्र ने उत्सव मनाया । जन्मकल्याण के समय मेरु 
पर्वत प्र जाकर उत्सव किया । दीक्षा लेने पर उसने दीक्षा- 
महोत्सव किया । 

भगवान्‌ ने घोर तप करके कर्मों का विनाश कर 
डाला । उनके तप का हो यह प्रभाव है कि भगवान्‌ का 
शासन अब तक चल रहा है| घमं के नाम पर ससार में 
अनेक सत्ताए' हो चुकी हैं, जिन्हे राजाओो का भी आश्रय 
मिला था । अर्थात्‌ राजा भी उनकी श्राज्ञा मे थे। राजाओं 
का आश्रय पाकर भी आज उन धर्मों का ह्लास हो गया 
है । जैनधर्म का रक्षक कोई राजा नही है, फिर भो वह 
अपने परो पर खडा है । इसका कारण भगवान्‌ की तपस्या 
ही हैे। उन्ही के तप के प्रवल प्रभाव से अनेक भीपण 
सधर्पों मे जैतधर्म ने विजय प्राप्त की है और आज भी 
वह विजयशील है । दुनिया जेनवर्न के सिद्धान्तो के श्रमल 


याद दीकामनेर के व्यासख्यान 


मे ही अपनी मलाई देख रही हैं । 


प्राचीनकाल में राजाओं के साथ उनकी रानियाँ 
सती होती थी । भारतीय विचास्को ने उसका विरोकछ 
क्रिया और अगरेजों के शासन में वह प्रथा बन्द कर दी 
गई + लेकिन जेनवर्म के अनुसार सथारा जेसा पहले होता 
था वैसे ही आज भी होता है। जैनधर्म का रक्षक कोई 
राजा नही है, फिर भी उसमे ऐसी स्वाभाविकता भरी है 
कि उसके किसी सिद्धान्त का खण्डन नही किया जा सकता । 
यह सब भगवान्‌ के तप का ही प्रभाव है । 


सौ चौमासी तय कियो ॥ 
| ते प्रणवों वर्घभान ॥॥ 


भगवान्‌ के तप के प्रभाव से ही आज यह शासन 
अपने पूर्व रूप में विद्यमान है | यद्यपि काल के प्रभाव से 
इसमें नाना सम्प्रदाय उत्पन्त हो गए हैं, फिर भी वेसी 
ऋन्वाधुन्धी यहाँ नही है ज॑ंसी कि अन्यत्र दिखाई देती है । 
उदाहरणाथ्थं--एक पुस्तक में लिखा है कि ईसा का यह 
उपदेश होते हुए. भी कि यदि तुम्हारे एक गाल पर थप्पड़ 
मारे तो तुम उसके सामने दूसरा गाल कर दो, ईसा के 
इस उपदेश के पीछे तप का प्रभाव न होने से ईसाइयो ने 
अपने धर्म में स्‍्वय ही बडी गअ्न्धाधुन्धी मचा रक्‍खी है । 
बाइबिल का शब्द पढ लेने पर, उसका अनुवाद करने पर 
या उसके उपदेश के सम्बन्ध में किसी प्रकार की दड्ढा 
करने पर लोग जिन्दे जला दिये गये है। उस धर्म के 
ठेक्रेदारों नें किसी को कूट-कंट कर मारा तो किसी को 
खण्ड-खण्ड करके मारा ! अ्रन्धाध॒न्धी घर्म के नाम पर ही 
की गई थी । इस प्रकार धर्म के नाम पर हजारो नहीं 


आत्मवत्‌ सर्मभूतेषु दऊ 


लाखो मनजुष्यो की हत्या की गई है। लेकिन जेनधर्म के 
किसी अनुयायी ने घर्म के नाम पर आज तक किसी को नहीं 
सताया, किसी की हत्या नहीं की । जैनधर्म के अनुयायियो 
ने धर्म का प्रचार करने में अनेक बाधाएं सहन की है, 
कष्ट सहन किये हैं, मार खाई है, यहाँ तक कि बहुतो ने 
प्राण भी दिये हैं, मगर कभो किसी के प्राण जिए हों, ऐसा 
नही सुना गया । यह सब भगवान्‌ महावीर के तपोबल का 
अ्रभाव है । उनका ऐसा प्रभाव था और वह इतना उत्कृष्ट 
और निर्मल था कि उनके घर्म के अनुयायियों ने अपना धर्म 
फेलाने के लिए कभी किसी को नहीं सताया । श्राज जेन- 
'वर्म के अनुयायी राजा नहीं हैं तो क्या हुआ । किसी समय 
सोलह-सो लह देशों पर शासन करने वाले राजा इसके अनु- 
यायी थे । वे प्रचण्ड शक्तिशाली और प्रतापी योद्धा थे । 
किन्तु धर्म का नाम लेकर उन्होने किसी को नही सताया । 
किसी को लेशमात्र भी भय नही दिखलाया । 


अन्य धर्मों के इतिहास को देखने से ज्ञात होगा कि 
उस घर्मं को फेलाने के लिए अनेक प्रकार के अत्याचार 
किये गये हैं । जेनघर्म का इतिहास जैनों ने भी लिखा है 
और दूसरे ने भी लिखा है। मगर उसमे किसी ने यह 
जात नही लिखी कि कभी किसी जैन राजा ने अपने धर्म 
का प्रचार करने के लिए तलवार का सहारा लिया । विदव- 
कवि रविन्द्रनाथ ठाकुर जैसे प्रसिद्ध लेखक ने भी जब भग- 
वान्‌ महावीर के विषय में लिखने के लिए कतम उठाई 
तो यही जिखा कि ससार की अन्धावन्धी और मारकाट 
की शाति का उपदेश भारत में भगवान्‌ महावीर ने ही 
सुनाया । उनके तप का प्रभाव ही ऐसा था कि धर्म के 


प््प बीकामेर के व्याख्यान 


के नाम पर होने वाली हिसा आप ही बद हो गई । 


धर्म के नाम पर मारकाट करने वाले लोगो के धर्म 
मे मारकाट करने की तो आज्ञा दी नही गई होगी, परन्तु 
उस धर्म के प्रवर्त्तक मे तप का बल नहीं था। भगवान्‌ 
महावीर का तप असाधारण था | यही कारण है कि सिद्धात 
रूप से भगवान्‌ का शासन उसी प्रकार चल रहा है, जिस 
प्रकार उन्होंने चलाया था । 


अगर कोई जनधर्म मानने वाला कुपात्र पुरुष दिसा 
भी कर डाले तो भी कोई समझदार यह कहने के लिए 
तैयार नही होगा कि जैनधर्म की शिक्षा ऐसी है। मगर 
मुस्लिम घ॒र्मं के अनुयायियो के कामो की तरफ देखिए तो 
भालूम होगा कि मुस्लिम धर्म के फंलाने के उद्द श्य से 
उन्होने कम्ते-कसे श्रत्याचार किये है । उनके झास्त्र मे ही 
काफिरो के लिए पत्थर लिखे है । 

भगवान्‌ महावीर ने ग्या रह वर्ष, छह मास और पच्चीस 
दिन तप किया और नो बार चौमासी तप किया । वे दिन- 
रात में कभी पानी की एक बृू द भी नही लेते थे, तिस पर 
भो दिन को सूर्य की आतापना लेते और रात्रि मे वीरासन 
से खडे रहते थे । भगवान्‌ ने अपने अ्नुयायियो को तपस्या 
का मार्ग सिखलाने के निमित्त इतना उग्र तप किया था । 
भगवान्‌ इतना तप न करते तो ऐसे कुसमय मे, नाना प्रकार 
की प्रतिकन झोर भीपण परिस्थितियों में उनका थधर्म स्थिर 
कंसे रहता ? 

आज न्याय की तराजू पर एक ओर जैनियो की 
तयस्या रकवों और दसरी ओर सारे ससार की तपस्या 
रकक्‍्सो । जेनो की सख्या कम होने पर भी देखो कि ज॑ैनियों 


आत्मत्रत्‌ सर्गभूतेषु फ्् 


को तपस्या की बरावरी क्या सारे संसार की तपस्या मिल 
कर भी कर सकती है ? भारत बीच में भूल कर अब तप 
की महिमा और अहिसा की शक्ति को फिर समझ रहा है। 
वह महावीर भगवान्‌ के सिद्धान्तों की ओर भुक रहा है! 
दूसरे को कष्ट न देकर स्वय कष्ट सह लेना, अनशन करना, 
यह भावना महावीर स्वामी के सिद्धान्त को है और भारत 
ने इस भावना का अनुसरण किया है । 

गाधीजी ने जेनघर्मानुयायी कवि राजचन्द्र भाई को 
प्रपना धर्मविषयक गुरु माना है | गाँधीजी कभी के ईसाई 
बन गये होते पर सयोगवश उन्हें राजचन्द्र भाई मिल गये। 
राजचन्द्र भाई से उन्होने कुछ प्रशन्‍न किये । गाधीजी को 
सतोषजनक उत्तर मिल गया । इस कारण वे ईसाई होने 
से बच गये | वे ईसाई हो गये होते तो आज कौन जाने 
किस रूप में होते । पर जैनधर्म के प्रताप से ऐसा नही 
हुग्रा । 

गाधीजी ने अपने जीवन मे जितनी तपस्या की है, 
उतनी शायद ही किसी द्सरे देशनेता ने की होगी । इक्की स- 
इक्कौस दिन तक तो उन्होंने अनशन ही किया है और दूसरी 
तपस्पा का अन्दाज लगाना कठिन है । वे तपस्या के प्रभाव 
को भलीभॉतनि जानते हैं । गीता में एक इलोक है - 

विषया विनिवतंन्ते निराहरस्य वेहिन । 


इसका सीधा-सादा अर्थ तो यद्ठ है कि निराहार 
मनुष्य विपय-हीन हो जाता है। तनिरा हार देह में विपय 
नही ठहरते । लेकिन वासना वाह्म तप से नही जाती । 
वासना का नाश करने के लिए परमात्मा के ध्यान की 


आ्रावश्यकता है । 


प्ले ४ ]7८ 
६० बीकानेर के व्याख्यात 
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अयानया. भय. #िम्मायता गन 5 व 


““ लोकमाज्य तिलक ने इस अर्थ- को घुमा-फिरा कर 
/ है आाझय निकाला है क्ि- उपवास करना होग ,है- आत्म- 
हर है । -तिलकर्जी के ऐसा अर्थ करने का कारण ,सभवत 
क्हः -“दा- सकता है कि उन्हे उपवास का- अनुभत नहीं था । 
जिसने उपवास ही न. किया हो-वह उफ्वास-के. विपय-मे 
कि निष्कर्प नहीं निकाल सकता. ।. इसके विरुद्ध गाधीजी 
कीर्प उपवास सम्तन्धी - व्यक्ति गत अनभव प्टै, प-अति - उन्होनें 
हा अलोक का वहीं अर्थ किया... है, जो मैने ऊपर-बतलाया 
कक वीक -अन्तर पड़ने. का कारण यही है बे 
अनुभव प्राप्त न कं पक 5 लीक शक कि कक 
नही हं वी है.। अमल. किये विता सिद्धि-प्राप्त 


्त्ति ] 
8 लिए भगवान्‌ महावीर ने जो कुछ कहा है, 
भगवा, जिया भी है।... _ ६. 
णा३ हर ने प्रभात्शाली तप किया, ,उसी 


के यह पाः 
क्षाविकाए: 085 कि आज भी सा घु, ,साध्वियाँ श्रावर्क, 
... ग्य की जो शक्ति है _ भाज जैन महात्माओ्रो में त्या॥- 


का ही भताप है। ९» वेह सब्र भगवान्‌ महावीर के तप 
भगवान 

धीर भहाप्र श ४ -औक से अतुल ती थे निपजें है। उन 

शालिनी थी। , , रिणी और बडी प्रभाव- 


भी जिनराय का न कक 
ता घर आनन्द -गेगावे, 


क्ष्तफ भड़्ल 


रानी त्रिशला देयी क 
वत खुरी तेरस को 


आत्मवत्‌ सर्मभूतेषु 8१ 
भगवती सूत्र मे कहा है-- 
तहारूवाण समणाण निरायाण 
यही पाठ भगवान्‌ के विषय में भी आया है और 


 है-- 
इहलोगहियाए परलोगहियाए । 


तथारूप के श्रमण निग्नन्थ या अरिहन्त भगवान्‌ के 
नामगोत्र का स्मरण करना--भक्ति करना--इस लोक और 
प्रलोक मे हित और सुख देने वाला है । के 


. मित्रो ! अंगर आपको सृत्र के वचन पर श्रद्धा है 
तो निश्चय कर लो कि भगवान्‌ देवाधिंदेव हैं। उनका 
दशरणं छोडकर दूसरे के दर्र्ण मे जानो किस प्रकार उचिति 
कहा जा सकता है ” ' - । 


बहुत-से लोग जगन्नाथ प्रभु का शरण छोडकर भरा- 
भवानी की शरण लेते हैं । ज्ॉयद उनका खयाल है कि 
भगवान्‌ तो परंलोक में कल्याणंकारी हैं । लेकिन गीता मे 
भी कहा है! कि परमात्मा! को पूजने वाला परमात्मों "को 
प्राप्त' होगा और भूतो प्रेतों को 'पूजने वाला भ्रृतो-प्रेंनी को 
प्राप्त होगा । ) | 

अब प्रइत किया जा सकता है कि सगवान्‌ का ध्यान 
किस प्रकार लंगाया जाय"? 'आज पयुषण का प्रथम दिवस 
है। आज से लेंकेर आंठ दिनो 'मे भगवान्‌ महावीरःको 
विशेष रूप से ध्यान में लानां हैं और उस ध्यान में ग्रन्त- 
रायें करने वाले विघ्तो को हंटाना है ।* ऐसे विध्ने अनेक 
हैं पर मुख्य रूप से दी विघ्नों की ओर आपको ध्यान' देना 
चाहिए । वे यह हें--शास्त्र की ' बात को अन्यथा समभ 
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लेना और लौकिक भावनाञ्रों में मन का फंसा रहना । 
ग्रत्मकल्याण का पहला उपाय शास्त्र की बात यथाथ रूप 
मे समभना है । शास्त्र का आशय कुछ और हो और आप 
समभ ले कुछ और ही, तो बड़ा अन्थ होता है। कुछ 
का कुछ अर्थ समझ लेने का क्‍या परिणाम होता है, इस 
बात को सरलता और स्पष्टता के साथ समझाने के उद्द - 
इय से एक दृष्टान्त कहता हु 


एक नामी सेठ था । खूब घनाढ्य था । उसके पाँच 
लड़के थे, लडकी एक भो नही थी। एक दिन सेठ ने विचार 
किया--हम दूसरे के यहाँ से लडकी लाते तो है पर दूसरो 
को देते नही है । यह मेरे ऊपर ऋण है । इस प्रकार 
विचार करने के बाद सेठ के दिल में कन्या का पिता बनने 
की भावना उत्पन्न हुई । 

पुण्ययोग से सेठ की भावना पूर्ण हुई । उसके यहाँ 
एक लडकी जन्मी । सेठ का घर वंष्णव सम्प्रदाय का था | 
घर के सभो लोग विष्णु की भक्ति मे तल्‍लोन रहते थे । 
वे अपने बनवेमव आदि को ठाकुरजी का प्रताप समभते 
'थे । इसके अनुसार उन्होने उस लड़की को भो ठाकुरजी 
का ही प्रताप समझा । 

पॉच लडकों के बाद गहरी भावना होने पर लडकी 
का जन्म हुआ था । इसलिए बडे ही लाड-प्यार के साथ 
लडकी का पालन-पोपण किया गया । लडकी का नाम 
फूलाबाई रक्‍खा गया । इस बात का बहुत ध्यान रक्‍खा 
जाता था कि लडकी को किसी भी प्रकार का कष्ट न 
होने पाये । लडकी जब कुछ सयानी हो गई तब भी सेठजी 
उसे उसी प्रकार रखते थे | लड़की कभी कुछ अपराध या 
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भूल करती तो भी सेठजी एक शब्द न कहते और न दूसरो 
को कहने देते ! इसी प्रकार व्यवहार चालू रहा और 
लडकी बडी हो चली । 


ह जैसा होने वाला होता है वैसे ही निर्मित्त भो मिल 
जाते हैं। तदनुसार सेठ के यहाँ एक दिन कोई पडित आये 
ग्जौर उन्होने गीता का निम्नलिखित इ लोक पढा-- 


सर्वेधर्मान्‌ परित्यज्य मामेक शरण ब्रज । 
अ्रह॒त्वा सर्वेपापेम्यों मोक्षय्रिष्यामि सा शुच्च ॥५९६७ 


फूलावब्ाई इसका अर्थ समझी--सब घर्मो को छोडकर 
मेरी शरण मे आ जाओ । तुमने कितने हो पाप क्यो न 
किये हो, मैं उन सत्न से मुक्त कर दूगा। अब उससे 
निश्चय कर लिया--नारायण पापो से मुक्त कर ही देते 
हैं, फिर किसी भी पाप से डरने की आवश्यकता ही क्या 
है ” पाप 'से डरने का अ्र्थ नारायण की शक्ति पर अवि- 
इवास करना होगा । बस, केवल ईश्वर से डरना चाहिए, 
पापो से नही । 

ठाकुरजी से डरने का अर्थ उसने यह समकमरा-कि 
उन्हे विधिपूर्वक नवेद्य आदि चढाकर पूजना चाहिए-किसी 
प्रकार की अविधि नही होना चाहिए । इससे ठाकुरजी 
प्रसन्न होगे । 

फूलाबाई के हृदय मे यह सस्कार ऐसी दुढता के 
साथ जम गया कि समय-समय पर वह कार्यों में भी व्यक्त 
होने लगा । हृदय का प्रत्॒ल सस्कार कार्य में उतर ही 
आ्राता है। फूलाबाई का व्यवहार अपने नौकरो-चाकरो और 
पडौसियो के प्रति ऐसा ही बन गया । वह सत्र से लडती 
मकंगडती और निरकुण व्यवहार करती । इस प्रकार फ्ला- 
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बाई शूलांबाई बन गई । 

पहले कहा जा चुका हैं कि उस घर के सभी लोग 
सभी बातों के लिए ठाकुरजी का ही 'प्रताप 'सममभंते थे | 
घर मे जो भावना फैली होती है उसी को बालक' ग्रहण 
करते है और वेसी ही भावना बन जाती फूलावाई 
की भावना भी ऐसी ही हो चेली । वहं भी हेर चीज को 
ठाकुरजी का प्रताप समभने लगी । सेठजी के यहाँ यहें 
भजन गाया जाता था - कर 

जो रूठे उसको रूठन दे, तु मत रूठे सन बेटा । 

एक नारायण नह रूठे तो, संबके काट लु चोटी पटा ॥ 

लावाई ने इस भजन का यह आशय सम लिया 

कि सब लोग रूठते हैं तो परवाह नही । उन्हे रूठ जाने 
दो ! अगर ठाकुरजी अकेले न रूठ 'तो सबके सिर 'कें बाल 
उत रवा सकती हू । ह जा 

फूलांवाई ने सोचा--दुनिया में बहुत लोग है। 
किन-किन की अलग-अलग खुशामद करतो फिरूँगी | अत- 
एव अच्छा यही हे कि अकेले नारायण को राजी कर लिया 
जाय । फिर चाहे जिससे चाहे जंसों' व्यवहोरं किया जा 
सकता है । 40 200 [7 ० 

फूताबाई के ऐसे व्यवहार को घर के लोग हंसी में 
टालते रहे, मगर फलावयाई समझने लगी कि यह सब नोरा- 
यण भगवान्‌ का ही प्रताप है| नारायण मददंगार हो तो 
कोई क्या कर सकता हैं ? इस प्रकार फताबाई सबके - साथ 
शूल का सा व्यवहार करने लगी । 
।. फूलाबाई की सगाई एक करोडपति सेठ के घर की 
गई । यह देखकर तो फलावराई ग्रभिमान का पार 


का 
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ही न. रहा । वह -सोचनेउलगी मुझ पर ठाकुरजी की बडी 
कृपा है । - यही कारण ,है कि इस घर में मैने सभी पर 
अ.कुश रक़्खा है. फ़िर भी ज्ै,क़रोडपति,के.घर ब्याही ,जा 
रही ह | जैसी धाक मैंने यहाँ जमा, रक्खी है, वैसी ही सुस राल 
में जमा सक्‌' तो ठाकुरजी की पूरी कृपा समझ । 

«विवाह हो गया, | फ़्लाताई झ्ुसराल पहुची»। सुस- 
राल ,पहुचकर ससुर-सासू |के पर छूना आ्रादि, विनीत व्यव- 
हार तो .दूर, रहा,, उसने:अ्रपनी दासी को सासू के पास 
भेजकर कहला दिया- अभी से यह बात साफ, कर देना 
ठीक ,जँचता है कि मै. इस घर -में गुलाम या दासी बनकर 
नही. आई हू. ।.मैं मालकिन बनकर आई हु और मालकिन 
बनकर,.ही रहूगी .। अपने साथ मे घन लेकर आई हू, कोरी 
नही आई #ह ।.सब- काम-काज मेरे. कहने के अनुसार होता 
हहा-तो ठीक, अन्यथा इस घर में तीन दिन भी मेरा निर्वाह 
न होगा.। 

- « फूल़ाबाई सोचती थी-- ठाकुरजी -प्रसन्‍न हैं तो फिर 
डर किसका ? आरम्भ मे प्रभाव, जम गया तो, जम गया, 
नही तो ज़मना कठिन है.। इसलिए पहले ही; श्रातक जमा 
लेना चाहिए | डर-भग्न की तो परवाह ही नही है, , 

नवागता पुत्रवध्‌ का यह ग्रत्तोखा-स॒देश सुतकर सास 
को-अ्च रज भी हुआ्ना:और दुख - भी हुआझा । ,वह सोचने 
लगी--यह कैसी विचित्र बह आई हे !' इसे इतना: अ्रहुक्ार 
क्यो है ? है तो यह बडे घर की. बेटी, पर इतने घमण्ड 
का क्‍या कारण हो सकता है ? घमण्ड किसी को हो सकता 
है लेकिन इस प्रकार व्याह कर आते ही तो कोई बह ऐसा 
नही कहला सकती । देखने में सुन्दर है, वडे घर की है, 
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फिर भी इसकी बोली और प्रकृति ऐसी क्यो है ? जान 
पडता है इसके शरीर में कुछ-न-कुछ अवश्य है । फिर भी 
इसे अ्रभी तो प्रसन्न ही रखना चाहिए। कुछ दिनो में 
ठिकाने आ जाएगी । ऐसा साचकर सासू ने कहला भेजा-- 
अच्छा जैसा वह कहेगी वैसा ही होगा ।॥' 
फूलाबाई के अश्रहकार को और इंधन मिल गया । 
वह सोचने लगी--धन्य हैं ठाकुरजी, उन्होने यहाँ भी मेरा 
वेडा पार लगा दिया । बडी प्रसन्नता और उत्साह के साथ 
उसने ठाकुरजी की मूत्ति पघराई और कहने लगी-'ठाकुरजी 
का प्रभाव मेने प्रत्यक्ष देखा | 
थोडे ही दिनो मे फूलाताई के व्यवहार से घर के 
सब लोग काप उठ । उसने सब जगह अपना एकछत्र राज्य 
जमाना शुरु किया । वह न किसी से प्रेम करती, न किसी 
का लिहाज रखती । सासू वर्गेरह समझ गईं कि बहू का 
स्वभाव दुष्ट है | मगर घर की बात बाहर जाने से इज्जत 
चली जाएगी | इस विचार से घर के लोग कडवे घूंट के 
समान फलाबाई के व्यवहार को सहन करते गये और उसे 
क्षमा करते रहे । उनकी क्षमा को फूलॉबाई ने ठाकुरजी 
का अपने ऊपर विशेष अनुग्रह समझा । उसका व्यवहार 
दिन-प्रतिदिन बुरा होता चला गया । 
फला को सुसराल के किसी सम्पन्धी के घर विवाह 
था । इस विवाह में सपरिवार सम्मिलित होना आवश्यक 
था । वह को भी साथ ले जाना जरूरी था । मगर चिन्ता 
पह थी कि अगर पराये घर जाकर भी इसने ऐसा व्यवहार 
रतज््या तो इतनी बडी इज्जव कौडी की हो जायगी । बत 
में वह को घर पर ही छोड जाने का निईचय किया गया। 
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मगर फूलाबाई को छोड जाना भी सरल नही था। इस- ' 
लिए उसकी सास ने एक उपाय सोच लिया । 


मूर्ख लोग अपनी मिथ्या प्रशसा से प्रसन्न होते हैं । 
उन्हे प्रसन्‍न करके फिर जो-चाहे वही काम करा सकते हो । 
वे खुशी-खुशी कर देगे । सासूं ने फूलांबाई की खूब प्रशसा 
की । अपनी प्रशसा सुनकर वह फूल गई । उसके बाद सासू 
ने कहा-- इस विवाह में जाना तो सभी को चाहिए, पर - 
घर सूना नही छोडा जा सकता । बडा घर है। इसे सभा- 
लने के लिए होशियार आदमी चाहिए | तुम बहुत होशि- ' 
यार हो । अश्रगर घर रह कर इसे सँमाले रहो तो सब ठीक ' 
हो जाएगा । 

फूलाबाई फूलकर कुप्पा हो चुकी थी। उसने कहा- 
तुम्हारे बिता कौन-सा काम अटका है ? तुम सब पधारो। 
घर संभालने के लिए मैं अकेली ही काफी हू । 


घर के लोग यही चाहते थे। फूलाबाई को घर 
छोडकर सब विवाह में सम्मिलित होने के लिए रवाना हो 
गये । 

उधर सब लोग विवाह के लिए गये और सयोगवश 
इधर सेट की समानता रखने वाले एक सगे मेहमान सेठजी 
के यहाँ ग्रा गये । मेहमान भी ईइ्वर भे निष्ठा रखने वाला 
भकक्‍त था । फूलाबाई को मेहमान के थाने का समाचार 
मिला । उसने भोजन की तैयारी करके उसे जीमने के लिए 
बुलाया । मेहमान जीमने बेठा और भोजन का थाल उसके - 
सामने आया । उसने जेसे ही भोजन करना प्रारभ किया 
कि उसी समय फूला ने कडक कर कहा--कभी पहले भी 
ऐसे टुकडे मिले हैं या नहीं ? एकदम भुखमरो की तरह 
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भोजन पर ट्ट पड़े ! कुछ विचार भी नही' किया और 
पेट भरने लगे । के दिनः के भूखे आये हो ” 


ऐसे समय मैं क्रोध आना स्वाभाविक था। भोजन 
करने के अवसर पर यह शब्द कह कर फलांबाई ने भोजन 
को, जहर बना दिया था पर मेहमान ने सोचा--मैं भक्‍त 
हु । इसने भोजन को जहर बना दिया है, उसको मैं अमृत 
न बना सका तो फिर मै भक्‍त ही कसा ” इसमे ओर 
सुझमे फिर अन्तर ही क्या रहेगा ? मैं तो आज आया हू 
और झ्ाज ही चला भी जाऊँगा, मगर इसके घर के लोग 
कितने दयाशील ओर सहिष्णु होगे जो रोज-रोज इसके' ऐसे 
ब्र्ताव को सहन करते होगे !' मेरा इसके साथ परिचय 
नही है, फिर भी इसने पत्थर-सा मारा है। यह घर वाल 
के साथ कंसा सलूक करती होगी ? सचमुच वे लोग धन्य 
है जो इसक इस दुष्टतापूर्ण व्यवहार को जाति के साथ 
सहन करते है ' अगर मैं इसके स्वभाव को और भडका 
दू' तो इसमे मेरी विशेषता क्‍या है ” मै इसका मेहमान 
बना हु । किसी उपाय से अगर इसका सुधार कर सक्‌ तो 
मेरा आना सार्थक हो सकता है । 

मन ही मन इस प्रकार विचार कर उसने फलाबाई 
से कहा--आपने क्‍या ही अच्छी बात कही है! यह भोजन 
की तेयारी और उस पर आपका यह बोलना मैंने आज 
ही देखा है । आ्राप ऐसी है तभी तो यह तैयारी कर सकी 
हैं । 

फूलाबाई मन ही मन कहती है ठाकुरजी का प्रताप 
धन्य है कि उन्होने इसे भी मेरे सामने गाय बना दिया है | 

प्रकट में वह बोली--अ्रच्छी बात है, भव आप जीम 
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लीजिए । दो-चार दिन ठहरोगे न ? ऐसा भोजन दूसरी 
जगह मिलना कठिन है । 


मेहमान--- आप ठीक कहती है। ऐसा भोजन दूसरी 
जगह कदापि नहीं भिल, सकता । मै'अवश्य दो-चार दिन 
रहगा । आपकी छुपा है 'तो क्यो नहीं रहूगा ” 


“उसने सोचा--इस भोजन को अमृत बना लेता ही 
काफी तही है। इस बाई को भी मैं अम्रत बना लू तो 
मेरा कर्त्तव्य पूरा होगा । 

वास्तव में सुधार का काम वडा टेढा होता है । तल- 
वार की ,धार पर चलने के समान कठिन है । सु्यारक को 
वडी विकट परिस्थितियो का सामना करना पडता है | इन 
कठिनाइयों मे भी जो दृढ रहता है और अपने उद्द ब्य को 
प्रशस्तता का खयाल रखकर विकट से विक्ट सकटो को 
खुशी के साथ सहन कर लेता है, वह अपने उद्द श्य 'में 
सफल होता है । 

दमान जीम कर चला गया । पूछनाछ करके उसने 
पता -चलाया कि फूलाबाई का स्वभाव ही ऐसा है। यह 
केवल ठाकुरजी की भक्ति करती है और सबकी कम्बख्ती 
करती है । मेहमान ने सोचा--चलो यह ठीक है कि वह 
ठाकुरजी को भक्ति करती है। नास्तिक को समभझाना कठिन 
है, जिसे थोडी-वहुत भी श्रद्धा है, उसे समभाना इतना 
कठिन नही है । हे 
मेहमान ने एक-दो दिन रहकर फलाबाई के वाग्वाणों 
को खूब सहन किया और उसकी प्रकृति का भलीभांति 
अध्ययन कर लिया । उसने समझ लिया कि यह ठाकुरजी 
के सामने सबको तुच्छ समझती है और इसने घ्म का स्व- 
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रूप उनटा सप्रक विया है। उबर कवाबाई सोचने लगी- 
कंसा बेशर्म है यह आदमी, जो हँपता हुआ मेरी सभी बातो 
को सहन करता जाता है। जो लोग मेरे आश्रित हैं वे 
भी मेरे व्यवहार को देखकर अगर मुह से कुछ नही कहते 
तो भी श्राँखे लाल तो कर ही लेते हैं। मगर इसके नेत्रो 
में जरा भी विकार नही दिखाई देता | चेहरा ज्यो का त्यो 
प्रसत्त बना रहता है। इसे मेरी परवाह नही है, फिर भी 
इतना शात रहता है | यह मनुष्य कुछ निराला है । 


दो-तीन दिन बाद, आधी रात के समय, मेहमान 
फूलाबाई के कमरे के पास गया और उसे आवाज दी । 
फूलाबाई ने पूछा-- कौन हैं ? उसने अपना' नाम बता 


. , दिया । आबी रात के समय आने के लिए फलावाई उसे 
' घिवका रने लगी । तव उसने कहा--मैं किवाड खोलने के 


लिए नहीं कहता । आपके हिताहित से सम्बन्ध रखने वाली 
बात सुनाने आया हू । न सुनना चाहो तो मैं जाता ह। 
सुनना हो तो किवाड की आड में से सुन लो । 


हिताहित की बात सुनने के लिए फलावाई किवाड 


के पास खडी हो गईं । उसने कहा-- क्या कहना है, कह 
डालो । 


मेहमान--कहू या न कट, इसी दुविधा मे पड़ा 


कुछ निर्णय नही कर पाया हूं । 


लावाई--जो कहना चाहते हो कह डालो। विचा- 
रने को वात ही क्‍या है ? डरो मत । 


हमान--श्रापका भी आग्रह है तो कह देता हूं 
अभी में सो रहा था । स्वप्न में ठाकुरजी ने दर्शन दिये थे 
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फला--ठाकुरजी ! तुम्हारे भाग्य बडे हैं जो ठाकुरजी 
ने दर्शन दिये ! उन्होने तुमसे क्‍या कहा है ” 

मेहमान-- उन्होने कहा कि भगत चल । श्रब में 
इस घर में नहीं रहगा, तेरे साथ चलूंगा । मैने ठाकुरजी 
से कहा-- मैंने इस घर का नमक खाया है। आप मेरे 
साथ चलेंगे तो मेरी बदनामी होगी । 

फला--ठाकुरजी मेरे घर से रूठे क्यो है ” किस 
कारण जाना चाहते हैं ” 

मेहमान--मैंने यहु भी पूछा था कि श्राप इस घर से 
क्यो रूठ गये है ? उन्होने उत्तर दिया कि में इस घर से 
ऊब गया हू । अब इस घर की सत्ता मुभसे नही सही 
जाती । मै धीरज रख रहा था कि अब सुधरे अ्रब सुधरे, 
मगर अभी तक कोई सुधार नही हुआ । उन्होने यह भी 
कह दिया कि मैं तेरे हृदय मे बसंगा । तू भक्त है। मैंने 
ठाकुरजी से पूछा--- क्या कपडो की या नंवेद्य की कमी 
रही ” 


फूलाबाई ने चट किवाड खोल दिये और कहने लगी- 
में ठाकुरजणी के लिए किसी चीज की कमी नहीं होने देतीः। 
फिर वे नाराज क्यो हो गये ? 


मेहमान--मैंने भी तो उनसे यही प्ररइत किया था। 
उन्होने उत्तर दिया--तू भो मूर्ख मालम होता है । मैं क्‍या 
उसके कपडे-लत्ते के लिए नज्ञा-भूखा बैठा हू ! मैं अपनी 
सत्ता से ससार का ईइवर हुआ हू । वह क्‍या चीज है जो 
मुझे कपडे-लत्ते और नवेद्य देगी ? मुझे उसकी परवाह ही 
कब है ” 
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फला--मै जानतों थी कि ठाकुरजी इन्ही चीजों से 
प्रसन्न होते है । फिर मुझ से क्‍या अपराध हुश्ना है जो ठाकु- 
रजी जाने को सोच रहे 


मेहमान--ठाकुरजी ने मुझे एक बात कही है और 
उसका उत्तर तुम से मॉगने की भी झ्राज्ञा दी है । उन्होने 
पुछवाया है इस वाई के एक सुकुमार लडका हो । कोई 
मनुप्य उस लुडके को मारे या अपमान करें । फ़िर उन्हीं 
हाथो से एक थान में पकवान भर कर वह झादमी फूला- 
बाई को देने आवे तो वाई लेगी या नही ” 
फला--जो मेरे बेटे को दु ख देगा, उसके पकवान 
लेना दो दर रहा, में उसका मुह भी नहीं देखना चाहूगी । 
मेहमान--तुम्हारी तरफ से यही उत्तर मैंने ठाकुरजी 
को विया था । परन्तु ठाकुरजी कहने लगे--उस बाई के 
तो एक ही वेटा होगा, किन्तु मेरे तो सस्तार के सब्र जोब 
बेटे हैं । अपने मुह के त्रिप से जो मेरे वेटो को दुख देतो 
उससे त्राहि-त्राहि कहलवाती है, उस पापिती के घर में 
में नही रह सकता । इस प्रकार ठाकुरजी ग्रव तुम्हारे 
घर नही रहेगे । वह सारे ससार के पिता हैं और तुम सब 
से वर रवती हो । ठावुरजी वेचारें रहे भी तो कैसे ? 


फला का चेहरा उत्तर गया । वह कहने लगी--मे री 


_ तकदीर खोटी है जो ठाकुरजी जाते है । श्रव मैं किसके 


सहारे रहूंगी ” मेरी नाव इत्ती है, आप किसी तरह इसे 


। किनारे लगाइए । आपकी बडी कृपा होगो । 


मेहमान--घव रागो मत । मुझे तो पहले से तुम्हारी 
चिन्ता थी । इसलिए मैने अपनी शक्ति भर तुम्हारे लिए सब 


आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु | १०३ 


कुछे किया है । मैंने ठाकुरती से विनय की-- आप दीन- 
दयोल हैं । बाई के श्रपराध को क्षमा के रके यही रहिए। 
अन्यथा मेरी बहुत बदनामी होगी । तंव॑ ठाकुरजी बोले-- 
मैं अब तक के अपराधों को क्षमा कर सकता हूं, पर इससे 
क्या लाभ कया होगा ? जो अपराध आगे भी करते रहना 
है, उसके लिए क्षमा मागने से क्‍या लाभ है ” जिस अप- 
राध के लिए क्षमा मागनी है, वही अपराध ग्रागे न किया 
जाय, तभी क्षमा मागना सार्थक होता है। अगर वह बाई 
भविष्य मे सबके प्रति आत्मभाव रक्‍्खे, दूसरे की मार 
खाकर भी बदले मे न मारे, गाली सुनकर भी गाली न दे 
और शात बनी रहे, सत्रके प्रति नम्न हो, सबकी प्रिय बने, 
तो मै रह सकता हू, अन्यथा नहीं । अब आप वतला इ्ए 
कि आपकी इच्छा क्‍या है ? आप ठाकुरजी की शर्ते पूरी 
करके उन्हे रखना चाहती है या नहीं है 


फूनां--बलिहारी है आपकी ' मैं ग्रब आपकी शरण 
मैं ह। आपको' तो ठाकुरजी स्वर्प्न में ही मिले और स्वप्न 
में ही आपने उनसे बातचीत की, परन्तु मुभे तो आप 
साक्षात्‌ ठाकुरजी मिले हैं। आपने मेरी आ्रॉँखे खोल दी । 
वारतव में मेरी ऋरता के कारण सब त्राहि-ब्राहिंकर रहें 
है । मैं भक्त नही नागिन हू । मैने सदा ही अ पने मुह से 
विष उगला है। आप पर भी मैने जहर बरसाया पर 
आपकी आँखो से अमृत ही निकला । आपने मुझे सच्ची 
शिक्षा दी 'है । सब से पहले श्राप ही मेरा 'अपराध क्षमां 
कीजिए । अपराध रहने से ठाकुरजी न रहेगे तो में अप- 
राघ रहने ही नहीं दगो । करिर ठाकुरजी कंसे जा सकेंगे । 

भेहमान--आपने मुभसे जो कुछ कहा है, उससे मुझे. 


१०४ बीकानेर के व्याख्यान 
दुख नही हुआ । परन्तु जा अशकक्‍त है और धर्म को नहीं 
जानते है, उनसे क्षमा मागो । इसी में आपका कल्याण 
है। मै तो आपके क्षमा मागने से पहले ही क्षमा कर 
चुका हूं ह 

प्रात काल होते ही फलांबाई ने सब से क्षमा मांगी | 
पडोौसियो, नौकरो-चाकरो से बडे प्रेम के साथ बह मिली 
मग्रौर अपने अपराधो के लिए पश्चात्ताप करने लगी । उसने 
कहा-- आप सब लोग अब तक सुझ से दुखी हुए हैं । 
आपने मेरे कठोर-व्यवहार को शाब्ति के साथ सहन किया 
है । एक बार और क्षमा कर दीजिए । 


अगर फूलाबाई का मेहमान उसकी बाते सुनकर 
क्रोधित हो जाता तो फूलाबाई का सुधार हो सकता था ? 
नहीं । वास्तव मे क्षमा बडा गुण है। क्षमा के द्वारा 
सबका सुधार किया जा सकता है । 


विवाह कार्य से निवृत्त होकर फूला के घर के लोग 
जब लोटे तो फूला आँखों से जल वरसाती हुई सबके पैरो 
में पडी और अपने अनेक अपराधो के लिए क्षमा मागने 
लगी वह कहने लगी-- आप सुझे क्षमा कर देगे तभी 
ठाकुरजी रहेगे, नही तो चले जाएंगे । 


सव लोग फूलाबाई के इस आकस्मिक परिवर्त्तन को _ 
देख कर चकित रह गए । किसी ने कहा-- अरव तुमने 
अपना नाम सार्थक किया पर यह तो कहो कि इस परि- 
वर्त्तन का कारण क्‍या है ? 


फूलां--अपने घर एक भक्त आये है । यह परिवर्त्तन 
उन्ही के प्रताप से हुआ है । 
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सारा वत्तान्त जानकर सत्र परिवार के लोगो ने उन 
मेहमान की प्रशसा की । उनका बड़ा उपकार माना और 
देवता की तरह सत्कार किया । सेठ ने कहा--सच्चे भक्‍त 
से ही ऐसा काम हो सकता है ! आपने हमारा घर पावन 
कर दिया । जिस घर मे सदा आग लगी रहती थी उसमे 
आपने अमृत का स्रोत प्रवाहित कर दिया ! 

फलां ने भक्त मेहमान से कहा-- भगतजी ! अच्छा, 
इस पद का अर्थ बतलाइए -- है ॥॒ 

जो रूठे उसको रूठन दे, तु मत रूढठे, मन बेठा ॥ 

एक नारायण नहेह रूठे तो, सबके काट लू चोटी पटा॥ 


भगत ने कहा--, पहले तुमने-जो अर्थ समझा है, वह 
बतलाओं । फिर मैं कहगा । 


फूला--ैंने यह अर्थ समझा था कि एक ईइवर को 
खुश रखना और सबके चोटी-पट्ं काट लेना । 

भगत--यही तो भूल है | इसी भूल' ने तुम्हे चक्‍करः 
मे डाल दिया था । इस पद का सही अर्थ यह है कि--- 
दूसरा रूठता है तो रूठने दे । हें मन ! तू मत रूठ । 
श्र्थात्‌ दूसरा अगर मारता और गाली देता है तो तू क्रोध 
सत कर । 


एक नारायण नहिं रूढ तो काट लूँ सब के चोटी 
पटा इसका भ्र्थ स्पष्ट है। अगर मैं तुम्हारी बातो पर 
क्रोध करता तो क्‍या तुम मेरे पैरो में पड़ती ? मैंने अपने 
मन को नही रूठने दिया तो तुम मेरे पैसे मे गिरी ! यही 
तो चोटी-पट्टा काटना कहनाता है । 


फूला--बडहुत ठीक, अब मैं मम गई । पर एक 
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इलोक' का अथ और समझा दीजिए । । 
भगत कौन-सा इलोक ? 
फूला--- 
सर्वेर्मान्‌ परित्यज्य मामेक॑ शरण ब्रज । 
अहत्वा सर्वेपपेम्यों मोक्षयिष्यामि मा शुत्तः ॥१८॥। 


भगत--इसका अर्थ यह है कि तुक में काम, क्रोध, 
श्रादि जितने पाप है, मेरी शरण में आने पर वे सव छूट 
जाएगे। तात्पयं यह है कि जहाँ पाप है वहाँ ईश्वर की 
शरण नही है श्रौरर जहाँ ईश्वर की शरण है वहाँ पाप 
नही हैं । 

फूला--मैं आपकी क्ृतज्ञ हूं । आपने मेरा भ्रम दूर 
कर दिया । आज मेरे नेत्र खुल गये | में कुछ का कुछ 
समझा बेठी थी । 


इस कथा से स्पष्ट है कि शास्त्र के श्रभिप्राय को 
विपरीत समझ लेने से बडी गड-बडी हो जाती है। अत- 
एवं अन्यथा समझ लेना ध्यान का विध्न है। इससे यह 
भी प्रतीत होता है कि सच्चे धामिक या परमात्मा के 
ग्राराधक को ग्रन्य प्राणियों के प्रति किस प्रकार का व्य- 
वहार करना चाहिए ! अगर आपको भगवान्‌ के वचन 
घर श्रद्धा है तो जगत्‌ के सब जीवो को अपना ही मानो | 
ऐसा करोगे तो भगवान्‌ आपके हैं, श्रन्यथा भगवान्‌ रूठ 
जाएगें । 

आत्मवत्‌ सर्वभूतेष! और '“सब्वधृश्रप्पभूअस्स' अर्थात्‌ 
समस्त प्राणियों को अपना समझो । अपनी आत्मीयता की 
सीमा क्षुद्र मत रहने दो । तत्त्वदृष्टि से देखोगे तो पता 
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चलेगा कि अन्य जीवों मे और आपके अपने माने हुए लोगो 
में कोई ग्रन्तर नही है ! 


इस प्रकार परिपूर्ण मेत्रीभावना को हृदय में स्थापित 
करके अगर प्रभ का छ्यान करेंगे तो आपका परम कल्याण 


होगा। 


बीकानेर, । 
“२१-८-रे ० 





९).--अश एव्फोडार 


गभीरतापूर्वक सत्य का विचार न करने वाले लोगों 
का कहना है कि साधु बनना एक प्रकार की अकमण्यत्ता 
धारण करना है। किन्तु कोई समभदार और विवेकशील 
पुरुष ऐसी बात नहीं कह सकता । गृहस्थ मुख्य रूप से 
अपने सासारिक कर्त्तव्यों का पालन करता है और गौणरूप 
से घामिक कर्चाव्यो का। उसे दुनियाँकी झूमटे ऐसी फँसाए 
रहती हैं कि वह ग्राध्यात्मिक कर्त्तव्य को प्रधान रूप नहीं 
दे पाया । गृहस्थ का सासारिक कार्य इसी जन्म में लाभ- 
दायक हो सकता है, आगामी जन्मों मे नहीं । किन्तु वर्क्त- 
समान जन्म अत्पकाल तक ही रह सकता है और भविष्य 
अनन्त है । उस अनन्त भविष्य को मज़जुलमय बनाने के 
लिए गृहस्थी की भूमटो से दूर हट जाना आवश्यक होता 
है । यद्यपि गृहस्थ भी अपनी मर्यादा के अनुसार धर्म और 
अध्यात्म की आराधना कर सकता है फिर भी निवृत्ति- 
जीवन में जेसी आराधना की जा सकती है, वैसी गृहस्थ- 
जीवन में नही । इस कारण निवृत्तिमय जीवन का अश्रर्थ 
यह नही है कि कोई साथु बनकर निठलला बैठा रहे ओर 
किसी कर्तव्य का पालन ही न करे। साधअश्रवस्था की 
निवृत्ति का श्रर्थ यह है कि वह गृहस्थी के कामो मे नहीं 
पडता । धन कमाना, मकान बनवाना, वाल-बच्चो का 
विवाह करना आदि कार्यों से साधू मुक्त हो जाता है । 
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इन कार्यों से निवत्त होकर साध अपनी प्रवृत्तियो का क्षेत्र 
नया बनाता है। वह अपनी आत्मा के शाइवत श्रेय को 
लक्ष्य बनाकर महान्‌ कर्तव्यों को स्वीकार करता है । साधु 
की प्रवृत्ति झ्राध्यात्मिक साधना के उद्ृश्य से होती है। 
अतएव वह ऊँचे दर्ज की प्रवृत्ति करता है और जगत्‌ के 
हित का ही कारण बनता है । 


साधु होना आत्मा को स्वतन्त्र बनाना है। अश्रतएव 
साधु वनकर अपनी आत्मा को उच्च बनाना उचित है। 
इसके विपरीत जो लोग साधु होकर भी आत्मा को नीचे 
गिराते है, वे अपना ऐसा अहित करते हैं ज॑ंसा सिर काटने 
वाला बैरी भी नही कर सकता । ऐसे दुरात्मा को कठ 
छेदने वाले वरी से भी श्रधिक वेरी समझो । 


कहा जा सकता है कि सिर काटने वाला वरी तो 
प्रत्यक्ष मे शरीर का विनाश करता है किन्तु दुरात्मा ऐसा 
कुछ नही करता । फिर दुरात्मा को कठ छेदने वाले बरी 
से भी अधिक क्यो कहा गया है ” 

जिन नास्तिको ने शरीर के साथ ही आत्मा का 
नाश मान रक्‍खा है, उन नास्तिको के लिए यह उपदेश 
नही है'। यह उपदेश आस्तिको के लिए है। आस्तिक तो 
इस शरीर को वस्त्र के समान समभते है | वस्त्र के बदल 
जाने से जेसे पुरुप नहीं बदल जाता, उसी प्रकार शरीर के 
बदलने पर आत्मा नही बदलता । सिर काटने वाला वैरी 
अनित्य शरीर का ही नाश करता है, नित्य आत्मा का 
नही । सिर काटने वाले वेरी से अगर द्वेष न किया जाय 
तो वह कुछ भी हानि नहीं पहुचा सकता । यही नहीं 
वल्कि यह आत्मा की मुक्ति मे उसी प्रकार सहायक बन 
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जाता है जँसे गजसुकुमार मुनि के लिए सोमल ब्राह्मण 
सहायक बना था | अ्रतएव् ता त्विक दृष्टि से (निश्चयनय 
से) विचार किया जाय तो दूसरा कोई हमारा सिर नहीं 
काट सकता । हमारा सिर हम स्वय ही काट सकते हैं । 
हमने बुरे कर्म फिये होगे तो इसी कारण कोई हमारा सिर 
काट सकता हैं। बुरे कम न किये हो तो लाख प्रयत्न 
करने पर भी कोई हमारा कुंछ भी नहीं विगाड़ सकता । 
ु ज्ञानस्वरूप आत्मा सिंह के समान प्‌ण॑ ग्रधिका री दें 
और ज्ञानविकल आत्मा कुत्ते के समान है । कुत्ते को कोई 
ईंट या पत्थर मारता है तो कुत्ता उस पत्थर या झट को 
काटने के लिए मपटता है । वह समभता है कि यह पत्थर 
या ईट ही मुझे मारने वाला है । ' किन्तु सिंह ऐसा नहीं 
करता । सिंह, को गोली या तीर लगता है तो वह मारने 
वाले की तरफ दोड़ता है । वह समभता है कि तीर या 
गोली का दोष नहीं हे वरन्‌ मारने वाला का दोप है । 

मार डालना पशुबल हें, 'श्रात्मवल नही । जैसे सिंह 
समभता है कि तीर या गोली मुझे नही मार रही है किन्तु 
उसका प्रयोग करने वाला मार रहा है, उसी अकार जिससे 
आरात्मवल हे; जो विज्नानचन है, वह समभता है कि -हमारा 
सिर यह बरी नही काट रहा है बल्कि मेरी आत्मा आप 
ही अपना सिर काट रही है | वैरी तो निमित्त मात्र हैं 
यह हमारे कर्मो का बसा ही हथियार वन गया है जैसा 
हथियार भिंह के लिए तीर या गोली वनी थी । इस मारने 
'बाले का कोई दोप 'नही हैं । मा रने वाला तो हमारे ही 
भीतर बैठा है । 

जिसे यह ज्ञान हो जाएगा वह किसी दूस रे से लड़ाई 
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नही करेगा, वह तो अपनी' ही आत्मा के साथ जूभेगा । 
वह कहेगा-- हे आत्मन्‌ । तू अ्रव विज्ञानघचन हो जा । तू 
अपने विज्ञानधन स्वभाव को न सम'झने के कारण दु खीः हो 
रहा है. । 

ग्रपना सिर काटने वाले को तो छोडिए, कई पीढी' 
के पूव॑ज' का सिर काटने वाले से भी लोग बोलना पसंद 
नही करते । आप लोग जब एक पूर्वज का सिर काटने 
वाले से भी मेल नही रखना चाहते और दृश्मनी रखते हैं 
तो ज्ञानीजनः कहते है कि अपने दुरात्मा से वेर क्यो नहीं 
रखते ? इस दुरात्मा ने विषय, कषाय, दुराचरण और 
भोग के वश होकर एक-एक योनि में अनन्त-अनन्त बार 
चक्कर लगाये हैं. । इसने अ्रपने को दुस्सह दुखों का पात्र 
बनाया है'। फिर इसमे ज्यादा हानि करने वाला दूसरा 
कोनः है ? 

हमारी झात्मा एक तरह से हमारा भित्र भी है और 
दूसरी तरह से शत्रु भी हैं। ऐसी स्थिति मे हमारा कर्तव्य 
है कि हम मित्र-झ्रात्मा के साथ भेट करें और शत्रु आत्मा 
से वर करें। शरत्र आत्मा हमे अनादिकाल से ऐसे घोर 
कष्टो मे डाले हुए हैं कि जिसका वर्णन कर सकना भी 
असभव है | इस दुरात्मा ने हमारा जितना अहित किया 
है उतना अहित किसी भी इसरे बैरी ने नही किया । इस 
दुरात्मा ने ही दूसरे वेरी पैदा किये है। अगर मैंने इसे 
दूर कर दिया तो फिर कोई वैरी ही नहीं रह जाएगा । 

यह शिक्षा मभो मतो के जास्त्रों मे मौजद है । गीता 
भी कहती है-- ह 


उद्धरेदात्मना5मान नात्मानमवसोदयेत्‌ । 
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अपनी आत्मा से आत्मा का उद्धार करो | श्रात्मा से 
ही श्रात्मा का उद्धार होगा । जब तक तुम स्वय तैयार न 
होग्रोगे, कोई भी तुम्हे नही तार सकता, क्योकि डरपोक 
या कायरो को न तो किसी की सहायता मिली है और न 
मिलेगी ही । श्री श्राचारागसूत्र मे भी कहा हे--- 
पुरिसा ! तुममेव तुम मित्त कि वहिया मित्तमिच्छासि । 
ग्र्थात्‌ू-अरे नर | तेरा असली मित्र तू स्वय है । 
बाहरी मित्र की इच्छा क्यो करता है”? भारतीयो ने 
अ्राध्यामिक उन्नति खूब की थी लेकिन उलटी समभ के 
कारण उससे हानि भी खूब उठाई । बहुतो ने समझ लिया 
कि धर्म के लिए हमे मेहनत भी न करनी पडे श्र ईश्वर 
हमे सीधा मोक्ष भो भेज दे । यह गलत समझ हानि का 
क्रारण बनी । मेहनत से बचने वालो ने धर्म और ईइवर 
को समभा ही नहीं है । अगर ईदवर बिना परिश्रम किये 
ही तारता होता तो वह दयालु होने के कारण किसी के 
कहने की राह ही न देखता । श्रगर॒ वह स्वय ही सबका 
उद्धार करता है तो किसी जीव को दुखी क्यो रहने देता 
है ” क्‍या वह भी श्रालसी है ” वास्तव में ईश्वर तारनहार तो 
हे पर जब तुम तरने के लिए तैयार होगभ्ोगे तभी वह 
सहायया करेगा | इस बात को स्पष्ट करते हुए ग्राचार्य 
कहते है -- 
त्व तारको जिन ! कथ भविना ते एव, 
त्वाम॒द्नहन्ति दृदयेन यदुत्तरन्त ॥। 
यहा हतिस्तरति यज्जलमेष. न॒न-- 
मन्तसंतस्थ मरत सः किलानुभाव ॥ 
-+-कल्याणम न्दिर 
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' तू जगत्‌ का उद्धार करने वाला नही है। अगर तू 
उद्धार करने वाला होता तो ससार दुखी ही न रहता और 
न मुझे ससार के दुख भोगने पडते। अ्तएव' सिवाय इसके 
कि तू तारक नही है, और क्या कहें ”? मगर एक हिसातज्र 
से तू तारक भी है। जब कोई तुझे हृदय मे धारण करता 
“है तो तू उसे तार देता है। इस प्रकार तु तारक है भी 
और नही भी है ।- 
मशक में हवा भर कर उसका मुह बॉध दिया जाय 
और उसका आश्रय लेकर तेरा जाय तो वह तार देती है। 
लेकिन अ्रगर उसमे हवा न भरी जाय या हवा के बदले 
पत्थर भरे जाए तो वह नहीं तिरा सकती । वैसे वायु तो 
सभी जगह है लेकिन जो उसे अपना कर लेता है उसी को 
वह तिराती है । 


आचाये कहते है-हे प्रभु |! तू वायु के समान है 
श्रौर मै मशक के समान । अगर मैं तुझे हृदय मे धारण 
कर लू तो तू बिना तारे नही रहेगा । अगर तुझे हृदय मे 
घारण न करूँ और तेरे बदले विषय-कषाय आदि पत्थर 
भर लू तो तू कैसे तारेगा ? फिर तेरा क्या दोप है ? ' 

वायु मशक को तिराने वाली है लेकिन वह कहती 
है कि मुझे अपने भीतर भरो तो मै तुझे तारूँगी । अन्यथा 
मेरे भरोसे मत रहना । इसी तरह परमात्मा कहता है-- 
मुझे हृदय मे घारण कर लो तो मैं ससार-सागर के जल 
में तुम्हे नहीं इबने दूगा । अगर ऐपा न किया तो मै क्या 
कर सकता हू ! 

में ग्रभी कह चुका ह कि आत्मा से आत्मा का उद्धार 
करो । आत्मा से आत्मा का उद्धार झिस प्रकार करना 
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वाहिए, यही बात मैं थोडे मे कहता हु । अगर आपको 
अपना उद्धार करना है तो ध्यानपुर्वेक मेरी बात सुनो | 
श्रपता उद्धार करना शुरू कर दो | मैं जो मार्ग बतला रहा 
हूँ. उस मार्ग से बडे से बडा विद्वान भी चल सकता है ओर 
वालक भी चल सकता है। पण्डित और वालक दोनो के 
लिए यह मार्ग सुगम हैं । इस मार्ग का अवलम्बन लोगे तो 
श्रापका काम सिद्ध हो जाएगा । वह मार्ग यह है-- 
तो सुमरण विन ब्रणि कलियुग मे, 
अवर नं कोई अ्रघारो । 
मे. वारी जाऊ तो सुमरण पर, 
दिन-दिन प्रीति वधारो । 
पदमप्रभू_ पावन नाम तिहारो, 
पृतित उधारनहारो ॥पदस ०॥ 
परम धरम को मरम महारस, 
सो तुम नाम उचारो ॥ 
या समर भन्‍्त्र नहीं कोउठ दूजों, 
त्रिभुवन मोहनगारो ॥पदम ०॥। 


इस प्रकार का अभ्यास करो और इस आत्मा को 
समभा लो कि है आत्मा | तू इस सर्वव्यापक परमात्मा 
'को छोडकर दुरात्मा मत बन । तू उस परमात्मा का ध्यान 
उठते-बैठते कर ओर झ्राठो पहर उसका जप चलने दें । 
उसके जफ में आठो पहर रहने से तेरे पास पाप फटकेगा ही 
नही । 
* में स, सतियो, श्रावकों और श्वाविकाम से कहता 
हु कि जो काम परमात्मा की आज्ञा में है उनके लिए तो 
कुछ कहना ही नही है, लेकिन आ्राज्ञा-बाहुर के काम ज॑से 
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ही तुम्हारे सामने आवे वैसे ही तुम परमात्मा की शरण मे 
जाझो । वैरी के सामने आते ही शस्त्र छोड देना कायरता 
है । काम, क्रोध आादि ही तुम्हारे असली वरी है। यह 
जब तुम्हारे पास आवे तब तुम परमात्मा से प्राथना करो- 
प्रभो | इनसे हमे बचा । ऐसा करने से वे वेरी तुम्हारा 
कुछ भी नहीं बिगाड सकेगे । मगर कठिनाई यह है कि 
ऐसे विकट प्रसंग पर लोग परमात्मा को भूल जाते है और 
इसी कारण परमात्मा उनकी रक्षा नही कर सकता । 


शत्रु का हमला कभी न कभी होता ही है। हमला 
न हो तो परीक्षा कसी हो ” मगर हमला होने पर जो 
परमात्मा की शरण जाता है उसे क्षण-क्षण में सहायता 
मिले बिना नहीं रहती । जो मन और वाणी के भी अगो- 
चर है, जिनकी शक्ति के सामने तलवार, आग, जहर और 


देवताओं की शक्ति भी तुच्छ है, उस महाशक्ति के सामने 
सारा ससार तुच्छ है । 


जो रुठे उसको रूठन दे, पर तू मत रूठे मन बेटा । 
एक नारायण नहीं रूठे तो सब के काट लू चोटो-पटा ॥& 


इस उक्ति का अर्थ पलट दिया जाय तो बात दूसरी 
है । नही तो यह समझ लो कि जो रूठता है उसे रूठने 
दो, लेकिन तू मत रूठ । जिस महक ने वायु को अपने 
भीतर भलीभाॉति भर लिया है, उस मशक को कोई भी 
तूफान नही डुबा सकता । इसी प्रकार हे आत्मा ! काम, 


क्रोध आदि का कैसा ही तूफान आवे तू ईश्वर की शरण 
मत छोड । 


#इ सको व्यास्या श्सो पुरतक में अ्रन्यत्न श्रा चुकी है। 
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मित्रो | आत्मा को अमृतमयी बनाओ । हे मत 
समभो कि माला हाथ में ले लेने से ईइवर की भजन हीं 
जायगा । ईश्वर को अपने हृदय में विराजमान के रो । जब 
तक शरीर मे प्राण हैं तव तक जँसे निरन्तर श्वास चलता 
रहता है, उसी प्रकार परमात्मा का ध्यान भी चलता रहना 
चाहिए | ईइवर को प्राप्त करने के लिए अपथ्य और ताम- 
(सक भोजन तथा खोटी सगति को त्यागकर शुर्द्ध श्रैेस्त - 
करण से उसका भजन करोगे तो उसे प्राप्त करने की सिद्धि 
क्षी अवश्य मिलेगी । 


भाइयों | यह समय अर पूर्व है । जो अवसर मिला है 
वह बार-बार नही मिलेगा और प्रतिक्षण चला जा रहा 
है । इसे परमात्मा के ध्यान में लगाओ । परमात्तों के 
ध्यान से तुम्हे सन्‍मति भराप्त होगी । तुम्हारे कुकर्म छूट 
जाएंगे और तुम्हारे लौकिक-व्यवहार में कोई बाचा नहीं: 
आवेगी । 
कुछ लोग कहां करते हैं कि परमात्मा के! भजन 
करने पर भी हमारा अमुक काम सिद्ध नही हुआ । मगर 
वे यह नही सोचते कि उन्होंने ऐसा भजन किया है जों 
धरमात्मा को पसन्द नही है। यो तो रावण भी भक्त था 
लेकिन मदोदरी ने उससे कहां-“ 


सुनहु नाथ ! सीता बिन दीन्हें । 
हिंत न तुम्हार शभ अज कीन्हें ९ 
तुलसीदासजी ने शभ और ब्रह्मा की बात कही टि: 


और हम लोग कह सकते है कि सीता को दिये बिना अहन्त 
मी हित न करेंगे । रावग ग्रगर सीता को लौटा देता तो 


उसे भजन से आनन्द मिलता । लेकिन उस ने इस बात पर 
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न नही दिया । इसी प्रकार आपने जो भक्ति की होगी 
उसमे कोई कारण ऐसा होगा जो परमात्मा को पसद नहीं 
होगा । इसलिए छुद्ध अ्रन्त करण से, दूसरे के हिताहित का 
ध्यान रखते हुए परमात्मा का ध्यान करो । ऐसा करने से 
अपूब आनन्द प्राप्त होगा । 


डः 


५-- लक्ष्यश्रष्ड न होओी 


भगवान्‌ अनाथी मुनि ने राजा श्रेणिक से कहां ८ 
राजन्‌ ! कई लोग नाथ होने के लिए उद्यत होकर भी इ द्वियों 
के या कषाय के वश होकर सासारिक पदा थो में गुद्ध हों 
जाते हैं और परिणाम यह होता है कि वे फिर अनाथ हो 
जाते हैं । उनकी साधु बनने की रुचि निरर्थक हो जातो 
है, क्योकि उसका मुख्य प्रयोजन नष्ट हो जाता है। जो 
साधु के आचार-विचार से विरद्ध चलता है फिर भी साधु 
का वेष धारण किये रहता है, वह प्रा णी पामर है | ऐसा 
मनुष्य इस लोक के सुखो से भी वचित रहता है और 
परलोक के सुखों से भी कोरा रह जाता है । 


वह इस लोक के सुखों से वचित यो रह जाता है 
कि लोकलज्जा के मारे उसे केशलोच करना पडता है, नगे 
पैर पैदल चलना पडता है और भिक्षाटन आ्रादि बाह्य 
क्रियाएं साघुओ की ही तरह करनी पड़ती है। मतलब 
यह है कि साधु जिन कष्टो को सहन करते हैं, उन्हें उसे 
भी सहन करना पडता है । फिर भी उसका कष्ट सहना 
उत्तम अर्थ मे नही लगता । बह जी कुछ करता है, जो 
कप्ट सहता हे सो सिर्फ इसलिए कि लोग उसे साधु समझे । 
बह आडम्बर करता है और असलियत की उपेक्षा करता 
है । इस भकार वह ऐहलौबिक सुर से भें वच्चित रहता 
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हैं और पारलौकिक सुखों से तो वचित है ही। वह न 
इधर का रहता है न उधर का रहता है। 'इतो भ्रष्ठस्तती 
भ्रष्ट ' की कहावत उस पर पूरी तरह घटती है। ऐसे 
व्यक्ति का इस लोक में भी कोई आदर नहीं करता ओर 
परलोक में तो उसे पूछेगा ही कौन ”? वह जो कष्ट सहन 
करता है सो समभाव से नहीं करता । ऐसा मनुष्य अनाथ 
का अनाथ ही बना रह जाता है । । 

कोई भी मनुष्य हो, यह जिस उद्दश्य के लिए प्रर 
से निकलता है उसके विषय मे सावधानी न रबक्‍्खे तो 
सासारिक कामो के लिए जैसे गृहस्थ उलाहना देते हैं, उसी 
तरह पारलौकिक कार्य के लिए शास्त्र उलाहना देते हैं । 
अपने ध्येय को भूल जाने वाले ऐसे मनुष्य को क्‍या दशा 
होती है, यह सब लोग समझ सकते हैं । इस सम्बन्ध मं 
मैं अपने स्वानुभव की बात कहता हू । 


गृहस्थ लोग सवत्सरी के दूसरे दिन जमाई को बुला- 
कर कोई भेट देते हैं और उससे खमतखामणा करते है । 
जब मैं बालक था तो मेरे ससारी मामाजी ने रिश्ते के एक 
जमाई को बुला लाने के लिए मुझ से कहा । मैं घर से 
चला । रास्ते मे कुछ बालक कौडियो और पैसो का खेल 
खेल रहे थे | मै वहा खडा हो गया और खेल देखने लगा; । 
में किसलिए घर से निकला है, यह वात बिलकुल भ्रूल 
गया । पारणा करके घर से निकला था । खाने-पीने क्री 
चिन्ता नही थी | स्लेल में मेरा मन इतना उत्झक गया कि 
मध्याह्ग हो गया और बीरेघीरे करीव दो तजे का समय 
हो गया । बेल खत्म हुआ तब मामाजी को वात याद 
आई । मामाजी स्वभाव के बड़े क्रोची थे । अतएवं मुझे 
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बहुत भय हुश्ला कि न जाने कसी वीतेगी । 


साराश यह है कि जो जिस काम के लिए उठा हैं, 
उसे झ्गर पुरी तरह नही करता है तो स्थिति विषम हो 
जाती है | वह लक्ष्यश्रप्ट होकर कष्ट ही पाता है । इसलिए 
ऐ साधुओ, तुम सावधान होशो । तुमने जिस महान्‌ ध्येय 
फो प्राप्त करने के लिए ससार के सुखो का परित्याग किया 
है, जिस सिद्धि के लिए तुम अनगार, अश्रकिचन और भिक्षु 
हुए हो, उस ध्येय को क्षण भर भी मत भूलो। उसकी 
पति के लिए निरन्तर उद्योगशील रहो । तुम्हारा प्रत्येक 
कार्य उसी लक्ष्य की सिद्धि में सहायक होना चाहिए । 
जो मनुष्य अपने लक्ष्य को भूल जाता है उसका 
क्षारा कप्टप्तहन निरथंक ही जाता है और उसका कहना 
'ते असत्य हो जाता है कि में अमुक कार्य के लिए उठा 
है | कोई आदमी धन कमाने के लिए उठा और अपनी 
लापरवाही के कारण गाँठ की पूजी गँवा बैठा तो यही 
कहा जाएगा कि उसने अपने लक्ष्य से विपरीत काम किया । 
इस बन कमाने के लिए उठने वाले को और धन न कमाने 
वाले को कष्ट तो वही हुए जो कमाने वाले को होते हैं 
#त्री, भाता, पिता आदि छटे, परदेश जाना पडा, सफर की 
दिक्‍कते भोगनी पड़ी, घर में जो स्वतन्त्रता थी वह वाहर 
नही रही । यह सब कंप्ट सहने पर भी काम उलटा 
किया । जिस उद्वश्य को लेकर घर से निकला था यह 
अय पूरा नही हुआ । इस प्रकार वह न इधर का रहा, 
तन उबर का रहा | पूजी गँवाकर घर लौटने वाले को 
संकोच और लज्जा का भी अनुभव होता है । कदाचित्‌ 
नीट नी आ्ाता है तो घर के लोए उससे घृणा करते हैं 
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उसे फटकारते हैं।और-खुद भी दुखी होते है । 


यह लौकिक बात है । पारलौकिक बात" भी इसी 
तरह समभना चाहिए। साध बनने के लिए' उठने वाले 
को घँरबार छोडना ही पडा । साधु अवस्था के कष्ट भी 
व्यावहारिक लज्जा के कारण सहने पडके और नतीजा कुछ 
न निकला । यही नही वरन! उलटी हानि' हुई । केशलोच 
भिक्षा, विहार आदि, जो' साध को "करने पडते है, वह सब 
तो लोकलज्जा के कारण 'करने ही पडे परन्तु उनमें श्रद्धा 
न होने से वे फलदायक नही हुए, क्योकि वे सिफ लोक- 
दिखावे के लिए ही किये गये । जब तक कोई देखता रहता 
है, तब तक वह नियमों का पालन करता है, ओर जब 
कोई नही देखता तब उन्हे भग कर देता है। साधुपन 
ऊपर से पालने की वस्तु नही है। वह अन्तरात्मा से पाला 
जाता है | अतएवं जब तक आत्मा शान्‍्त नही हुआ है ओर 
उसे शान्त करने का प्रयत्न भी नहीं किया जाता है तब 
तक साधुपन का दिखाना व्यर्थ है। ऐसा मनुष्य दोनो 
लोको से अ्रप्ट हुआ है । ऐसे साधुवेषी की सयम की रुचि 
विपरीत हो गई है । इसलिए वह इस लोक के भी सुखो 
से वचित है और परलोक के सुखो से भी वचित है । 
टे कथन सभी के लिए लागू होता है | चाहे कोई 
साधु हो या श्रवावक हो, ऊपर से साध्‌ या श्रावक होने का 
दिखावा करना और भीतर पोल चलाना उचित नही है। 
श्रात्मा के बेरी मत बनो । आत्मा को मत्र ठग | तुम्हारा 
आत्मा ही मित्र है और आत्मा ही शत्रु है। अपनी आत्मा से 
पूछो कि त्‌ जो कर रहा है सो किस विचार से कर रहा 
है ” जो आदमी जिस काम को अन्‍्तरात्मा से करेगा उसे 


१२२ बीकानेर के व्याख्यान 


उस काम में कष्ट का अनुभव नहीं होगा । यही नहीं, 
उसके मनोयोग की शक्ति, जो कार्य को सम्पन्न करने में 
महत्वपूर्ण भाग लेती है और कार्य को साध्य बनाती है, 
उसके साथ होगी । उसे कार्य करते समय और कार्य करने 
के पश्चात्‌ भी आह्वाद का अनुभव होगा । इसके विपरीत 
'जो मनुष्य किसी काम को बोझ समभझेगा और ऊपरी मन 
सत से करेगा, वह उसे कष्ट रूप समभेगा । उसे अपने 
कार्य से सतोष और सुख नही मिलेगा और श्रच्छे से अच्छे 
कार्य का भी उत्तम फल वह प्राप्त नही कर सकेगा । इसी 
“प्रकार जो व्यक्ति साधपन पर श्रद्धा नही रखता है लेकिन 
ऊपर से साधु बना हुआ है, उसके लिए वह सयम भी दु ख- 
दायी हो जाता है | जो व्यक्ति श्रद्धा और उत्साह के साथ 
सयम का पालन करता है, उसे सयम के कष्ट का अनुभव 
ही नहीं होता । वह कंष्टो को भी अानन्‍द के रूप मे पलट 
लेता है । यह इतनी सरल और सीधी बात है कि प्रत्येक 
ग्रादमी अपने ही अनुभव से इसे समझ सकता है | ससार- 
व्यवहार की बातो को ही लीजिए । आपको कही हजार 
रुपये मिलने की आशा होगी तो आप उसी समय दौडे 
जाएंगे । उस समय आपको इतनी स्फूति और इतना उत्साह 
मालूम होगा कि सर्दी-गर्मी, भूख-प्यास आदि का कष्ट 
मालूम ही नही पडगा । 


यो किसी का मुह काला कर दिया जाय या घल 
फंकी जाय तो वह आश्रागवबूला हो जायगा । लेकिन फाल्गुन 
के मटोने में ऐसा उन्‍्माद छा जाता है कि काला मुह करने 
पर और घूल फंकने पर आनन्द माना जाता है। जब 
फाल्गुन के महीने में मिथ्या उन्‍्माद के कारण ऐसा करने 
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पर भी दुख नही होता तो जिसे ज्ञान का उन्माद हो गया. 
है उसे क्‍यों दु ख होगा ” 

पुत्र और पुत्री के विवाह में माता रात-दिन एक कर 
देती है, फिर भी उसका मन आनन्द ही पाता है, क्योकि 
उसके हृदय मे उत्साह होता है । 


जब उत्साह के कारण ससार-व्यवहार के कठिन कार्यों 
मे दुख का अनुभव नहीं होता तव जन्म-जन्मान्तर के कष्ट 
मिटाने वाले सयम को पालने में क्यो कष्ट मालूम होगा ! 
लेकिन जिन्होने कपटपूर्ण सयम लिया है, उन्हे बोलने, चनने, 
खाने, पीने' आदि मे पद-पद पर खेद मालूम होता है। 
भगवान्‌ ने कहा है कि जिस साधु के सकल्प-विकल्प न 
मिटे उसे साधुपन मे पद-पद पर कष्ट होते है। इसलिए 
साधु मे सकल्प-विकल्प रहना अनाथता के लक्षण हैं । 

साराश यह है कि अन्तरात्मा मे पूरी सदभावना 
स्थापित करके साधुपन पालने वाला ही सनाथ बनता है । 
ऊपर-ऊपर के भाव से काम करने वाला सनाथ नही, 
अ्रनाथ ही है । 

दुकान में मुनीम भी काम करता है और सेठ का 
लडका भी काम करता हैं । मुनीम तनख्वाह लेता हैं और 
सेठ का लडका कुछ भी नही लेता । लेकिन पैसे के लिए 
काम करने वाले में और घर का काम समझे कर करने 
वाले मे कितना अच्तर होता है ”? 

'बहुत ! ' 

जो अपना काये समझ कर कार्य करता है वह मालिक 
वनकर करहा हूँ, गुलाम बन कर नहीं । मालिक और 
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गुलाम में जो अन्तर हूँ वही आान्त रिक उत्साह और सद्‌- 
भावना के साथ सयम पालने वाले और विना मन लोक- 
दिखावे के लिए सयम पालने वाले साधु में हें । जो भावना 
के साथ सयम पालता हैं वह मालिक के समान हूँ ओर 
जो दिखावे के लिए सयम का पालन करता हैं वह गुलाम 
के समान हैं । 


आ्राप लोग श्रावक हैं | श्राप केवल मुनिपन की दृष्टि 
से अ्रनाथ है, श्रावकपन की दृष्टि से सनाथ हैँ | इस दुप्टि 
से आप इन्द्र से भी वड हैं। इन्द्र श्रावकपन् की दृष्टि से 
भी सनाथ है । अतएवं आप अपने गौरव को सम"के । 
अपने पद की उच्चता को समझ कर उसका प्री तरह 
निर्वाह करे । अतीतकाल में भगवान्‌ के शासन में अनेक 
श्रावक हो चुके हैं । आपका पद उन्हीं को कोटि का हैं । 
आ्राप उनके उत्तराधिकारी हैं । ऐसा कोई काम न करे 
जिससे आपकी और आपके द्वारा उनकी भी कीति में धव्वा 
लगने की सभावना हो । इसके अ्रतिरिक्त आप जो कुछ भी 


# 


करें, दीनता और पराघीनता त्याग कर करे । आपको यह 
समभना उचित है कि मैं जो कुछ भी कर रहा हू वह 
अपना काम कर रहा हूं | में गुला मी का काम नहीं कर 
रहा हू । 

कल्पना कीजिए, दो गुमादझता हैं ! उनमे एक श्रावक 
है और दूसरा अश्वावक है । इन दोनो के कार्य में कुछ 
श्रन्तर तो होना ही चाहिए। श्रमर ऊंट भी अन्तर नहीं है 
तो दोनो के धर्म का अन्तर सर्वताधारण की समझ मे कंसे 
आएगा ? सावारण जनता तो धर्म के अनुयायी व्यक्तियों 
के आचरण से ही उनके धर्म को परीक्षा करती है । वह 


लक्ष्यभ्रष्ट न होओ १२५ 


तात्विक विवेचना की गभीरता मे नहीं उत्तरती । 


सच्चा श्रावक कभी नही सोचेगा कि मैं गुलामी का 
कार्य करता हु | वह तो यही समझभेगा कि मैं जो कुछ 
करता हू, अपने धर्म की साक्षी से करता हू । कही ऐसा 
न हो कि मेरे किसी काय से मेरे ब्रत में दोष लग जाय 
और मेरे व्यवहार से मेरे धर्म की प्रतिष्ठा मे कमी- हो 
जाय । मैं नौकर हू, लेकिन सत्य का । शास्त्र की कथाओं 
मे उल्लेख है कि ऐसा समभने वालो को श्रनेक प्रलोभन 
दिये गये, यहाँ तक कि प्राण जाने का भी अभ्रवसर आ 
पहुचा, फिर भी वे अपने सत्यधर्म से विचलित नहीं हुए। 


मतलब यह है कि चाहे कोई मुनीमी करे या मजदूरी 
करे, अगर वह सच्चा श्रावक है तो यही विचारेगा कि मैं 
पैसे के लिए ही नौकरी नही करता हू। मुझे अपने धर्म 
का भी पालन करना है। जो ऐसा विचार करक्रे प्रामा- 
णिकता के साथ व्यवहार करेगा वही सच्चा श्रावक होगा । 
जो पेसे का ही गुलाम है वह धर्म का पालन नहीं कर 
सकता । सच्चा श्रावक अपने मालिक के बताये हुए भी 
अन्यायपूर्ण काम को करना स्वीकार नही करेगा । 

पूज्यश्री श्रीलालजी महाराज एक बात कहा करते 
थे । वह इस प्रकार है -- 

किसी सेठ के यहा एक प्रामाणिक मुनीम था । अपने 
सेठ का काम वह घमंनिष्ठा के साथ किया करता था। 
एक वार सेठ ने मुनीम की सलाह नहीं मानी और इस 
कारण उसका काम कच्चा रह गया । सेठ ने कुछ दिनो 
तक तो अपना आडम्बर कायम रक्‍खा मगर पूजी के बिना 
कोरा आडम्वबर कब तक चल सकता था ? जब न चल 
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सका तो एक दिन सेठ ने बढें दुख के साथ मुनीम से अपने 
लिए दूसरी श्राजीविका खोज लेने को कह दिया । उसने 
लाचारी दिखलाते हुए अ्रपनी स्थिति का भी हाल वतला 
दिया, यद्यपि मुनीम मे कोई बात छिपी हुई नहीं थी | 
) '... मुनीम ने कहा--अपना ससार-््यत्रह्मार चलाने के 
लिए मुझे कोई बनवा तो करना ही पडंगा, लेकिन आप 
यह' न समभे कि में पराया हू । जत्र कभी मेरे यीग्य काम 
थ्रा पद्रे आप निस्सकोच होकर मुझे आज्ञा दें । आ्रधिक तो 
क्या, में प्राण देने के लिए भी तैयार हू । 
। . इस प्रकार बडे दुख के साथ सेठ ने मुनीम को विदा 

किया और सुनीम भी बे दुख के साथ विदा हुमा | 
। मुनीमजी घर बैठे रहें | नगर में बात फल गई कि 
प्रमुक मुनीमजी आ्राजकल खाली हैं। उसी नगर में एक 
बुद्ध सेठ रहता था| वह दूध वनवान्‌ था । उसके बच्चे 
छोटे ये | बह चाहता था कि मैं व्यापार और बालकों का 
भार किसी विदवस्त श्रादमी को सोपकर कुछ व म॑-कर्म 
करने में लग । मगर उसे अपने नौकरों में ऐसा कोई नदी 
दिखता था जो उसका काम-काज समातकर ईमानदारी से 
काम कर सके । 

आज के लोग तो अपनी प्रायु ससारकार्य में ही पूरी 
कर देते है, परन्तु पहले के लोग चौथी अ्रवस्था में या तो 
साधु हो जाते थ या साधु न होने की अबस्था में वर्मध्यान 
मे लग जाते थे | दससे श्राग बालो के सामने एक श्रच्छा 
ग्रादर्श खड़ा हो जाता था और बह अपना कह्याता कर 
लेता था । 

सेठजी को उन मुनीमजी के खाली होने की खबर 
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'लगी । वह मुनोम को जानते थे । अपना काम-काज सभा- 
लने के लिए सेठजी ने उन्हे उपयुक्त समझा और एक दिन 
बुलाकर कहा-- मैं आपकी चतुराई से परिचित हु । आप 
हमारी दुकान का काम-काज सँभाल ले । मुनीमजी आजी- 
विका की तलाश में था ही । उसने सेठजी की दुकान पर 
रहना स्वीकार कर लिया | सेठजी ने उसे सब नौकरो का 
अध्यक्ष बताकर सब काम उसके सुपुर्दे कर दिया । 


थोड दिन बाद सेठ ने मुनीम से कहा-- अमुक,बही 
के अमुक पाने का खाता निकालिए | मुनीम ने खाता 
निकाला । खाता उसी सेठ का था, जिसके यहाँ मुनीम 
पहले नौकर था और जिसकी आर्थिक स्थिति खराब हो 
गई थी । खाते मे कुछ रुफ्या बकाया था । सेठ ने कहा- 
यह रकम वसूल कीजिए । 


मुनीम बही लेकर उस सेठ के यहाँ पहुचे । सेठ-ने 
प्रेम के साथ आ्रादर-सत्कार करके बिठलाया । मुनीम 
सकोच के कारण मुह से तकाजा न कर सका । उसने 
खाता खोलकर सेठ के सामने रख दिया। सेठ समझ गया । 
उसने आँसू भरकर कहा-- मुनीमजी, रुपया तो देना है, 
लेकिन इस घर की दशा आपसे छिपी नही है। मैं कया 
कहूँ * 2 

मुनीम ने कहा--आप दुखी न हो । मै स्थिति से 
परिचित हू । अगर मैंने अपने नये सेठजी को वही उत्तर 
दे दिया होता तो ठीक न रहता । इसी विचार से मै यहाँ 
तक आया हु । शा 

बही--छाता लेकर मुनीमजी लौट आये | सेठ के 
छने पर उन्होंने कहा-खाते मे रकम ज्यादा बकाया है । 
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प्रभी चुकता कर देने की उनकी शक्ति नहीं हैं। * भी 
उनके दिन पलटेगे तो चुका देंगे । वे हजम करने वाले आसामी 
नही है । 

सेठ बोला--पहले के सेठ होने के कारण आप उनकी 
खुशामद करते है | हमारे नोकर होकर उनका रुख रखना 
उचित नही है | इतना बडा घर था । विगड जाने पर भी 
गहने-बर्तन श्रादि तो होगे ही | श्रगर सीधी तरह न ही 
देना चाहते तो दावा करके वसूल करो । 

मुनीम--मै जानता हू कि उनकी आमदनी ऐसी नहीं 
है । किसी प्रकार अपना निर्वाह कर रहे है और इज्जत 
लेकर बैठे हैं। उनकी आ्राबकू बिगराडना मेरा कास नही 
है । मैं तो श्रापती और उनकी इज्जत बराबर सम भता हू । 

. कुछ कठोर पडकर सेठ ने कहा - जिसे रोटी को गरज 

, होगी उसे किसी की आबरू भी बिगाडनी पडेगी । 


मुनीम ने यह बात सुनी तो चा बियो का गुच्छा 
सेठजी के सामने रख दिया और कहा-- सेठ साहब, सुर्भे 
विदाई दीजिए । " 


सेठ-अच्छी तरह सोच-विचार लीजिए । मैं ने आपको 
रोजगार से लगाया है| सब कर्मचारियों का प्रधान बनाया 
है. और आप मेरे साथ ऐसा सलूक करते है ' 

- मुनीम--जो अपनी इज्जत के महत्त्व को नहीं सम- 
फता वही दूसरे की इज्जत बिगाडता है । एक दिन वे भी 
भेरे मालिक थे । आज उनकी स्थिति ऐसी नहीं है, तो 
क्या मैं उनकी इज्जत बिगाडने लगू ? मैने उनका नमक 
खाया है और वह मेरे सारे गरीर में व्यापा हुझा है । मे 
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उनकी प्रतिष्ठा नष्ट नही करूँगा । फिर भी झगर आप 
रकम वसूल करना ही चाहेगे तो मैं अपनी जायदाद से 
चुकाऊँगा । मैं सिर्फ पैसे का गुलाम नहीं हू । मैं घमर से 
काम करने वाला हूं । 

मुनीम की बात सुनकर सेठ को अत्यन्त प्रसन्नता 
हुई । उसने धन्यवाद देते हुए कहा--मुतीमजी, मैं श्रापको 
कसौटी करवा चाहता था । मेरी आज तक की चिन्ता दूर 
हो गई । यह चाबियाँ सँभालिये । श्रव आप जाने और 
दुकान जाने । अभ्रब यह घर और बाल-बच्चे मेरे नहीं, 
आपके हैं । मेरे सिर का भार आपके ऊपर है । 


मित्रो ! यदि समुनीम पैसे के प्रलोभन में पडक॑रः 
ग्राजीविका रखने की चिन्ता से धर्म को भूल जाता तो 
क्या परिणाम निकलता ? 


भ्राज के लोग श्रावक कहलाते हुए भी स्व॒तन्त्र रहने 
मे कठिनाई का अनुभव करते हैं । 


भगवान्‌ अनाथी मुनि ने यही कहा था कि नाथ बन- 
कर किसी काम को करना एक बात है और गुलाम वनकर 
करना दूसरी बात है । नाथ बनकर साधुधर्म का पालन 
करता और बात है और गुलाम बनकर सिर्फ दिखाने के 
लिए पालन करने का ढोंग करना और बात है । 


सेठ और मुनीम का जो उदाहरण दिया गया_ है वह 
भाई-भाई और पिता-पुत्र आदि के लिए भी लागू होता हैं। 
धर्मात्मा पुएष किसी के साथ दगा नही करता । वह प्राण 
देने को तेयार हो जाता है पर अपना घर्म नहीं छोडता । 
धर्म को वह प्राणो से ज्यादा प्यारा समभता है। धर्म 
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उसके लिए परम कल्याणमय होता है। वह सर्मभता हैं 
कि मैं नास्तिक नहीं, आस्तिक ग्रात्मा अमर है। में 
श्रनन्‍्तकाल तक रहने वाला -हु । इसलिए थोड समय तक 
रहने वाली तुच्छ चीज के लोभ में पडकर मै धर्म का परि- 
त्याग नही कर सर्कता । इस प्रकार विचार करने वाला 
मनुष्य सदा सुखी रहता है । 

राम और लक्ष्मण भाई-भाई थे तो क्‍या राम अकेले 
वेन चले जाते और लक्ष्मण घर बैठे मौज करते रहते ” 
सीता,“ राम की पत्नी होकेर भी क्‍या राजमहल के सुख 
भोगती रहती ? धर्म की कसौटी सकट के समय ही होती 
है । बल्कि सकट को ही घर्मं की कसौटी समझना चाहिए 


यह बात पंहले तो मुनियो और सतियो को सोचनी 
चाहिए । उन्होने माता-पिता का त्याग कर दिया है लेकिन 
वंया ससार के जीव श्वनंन्त-श्रनन्त बार माँ-बाप न हो चुके 
होगे ? वह म्ुुनीम अपने पुराने सेठ की आबरू नही बिगा- 
डना चाहता । तो क्‍या अपने पुराने मॉ-बाप की आबड 
बिगाडना उचित है ” लेकिन जब आत्मा का पतन होता 
है तो छह काय की दया उठ जाती है । मगर जो मनुष्य 
यह विचार करता है कि विश्व के समस्त प्राणी मेरे पुराने 
मित्र है, सबधी हैं, सेठ हैं, वह प्राणीमात्र पर दया और 
प्रेम की. भावना रखता है। वह त्रिकाल मे कभी अनाथ 


नही होगा । 


...._ एक वार गृहस्थी का त्याग करके, साधु होकर फिर 
अनाथ अर्थात्‌ इन्द्रियो को भुलाम बन जाता है, वह निरथेक 


अरी 
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कष्ट मोल लेता है । इतत्ा ही नही, वह अपनी आात्सा को 
नीचे गिराता है, अपने सघ की उज्ज्वल कीर्ति को कल्कित 
करता है और अपने धर्म को बदनाम करता है । 


सुना है, बन्दर को पकड़ने वाले लोग उसे पकड़ने 
के लिए जगल में किसी लोहे के या लकूडी के पात्र मे 
जिसका मुह संकेड़ा होता है; चने भर देते हैं । बन्दर उसे 
पात्र में चने लेने के लिए हाथ डालता है और चने से 
मुददी भर लेता है। पात्र का मुह इतना सेकडा होता हैं 
कि उसमे खाली हाथ तो आ-जा सकता है, मगर मुट्ठी 
बचा हाथ ने घूस सकता है और न निकल सकता है। 
बन्दर मुद्ठी मे चने लेकर हाथ निकालना चाहता है किन्तु 
हाथ निकलता नही । श्रगर बन्दर चुनो का प्रलोभन त्याग 
दे तो हाथ छडा सकता है, श्रन्यथा नही । इस प्रकार बदर 
चनो के लोभ -मे पडकर अपने लिए बधन का निर्माण कर 
लेता है। वह चना छोडत़ा नही चाहता और इसी कारण 
बधन से मुक्त भी नही हो सकता । वह तडफडाता रहता 
है और पकडने वाले उसे पकड लेते हैं । 


इसी प्रकार ससारी जीव स॒य ही सासारिक सुख-- 
साधत्तो के प्रलोभन मे पडकर अपने लिए बधन तंयार करते 
हैं । इसी तरह सावुवेष॒धारी असाघुओ मे भोगविलास की 
लालसा विद्यमान रहती है | जसे बदर चुत्तो का त्याग नह) 
कर सकता उसी प्रकार वे साधुवेपधारी असाध भोगलालसी 
का त्याग नही क्र सक़ते । मगर जैसे बन्दर पात्र से छट 
कारा चाहता है उसी प्रकार वे भी आत्मा का कल्याण 
चाहते हैं । लेकिन. जसे बज्दर चनो का लोभ छोडे बिना 
छटकारा नही पा सकता, उसी प्रकार साथ हो जाने पर 
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भी ससार की भोगलालसा का त्याग किये बिना मुक्ति नहीं 
मिल सकती । 


'... बड़े-बडे ग्रथकार कह गये हैं कि इस विपमकाल में 
महापुरुषों के पन्‍थ पर चलना ही कल्याणकारी है । 
तकोडप्रतिष्ठ:. श्रुतयो विभिन्ना- 

है नेको सुर्निर्येस्थ वचः प्रमाणम्‌ 

घ॒र्मस्य त्तरव निहित गुहायां, 

मसहाजनो बेन गतः स॑ पन्‍्याः ॥। 

अर्थात्‌ तर्क अ्रस्थिर है | गेंद को तरह वादी-प्रति- 
वादी के वचनों की ठोकर खाकर वह इधर-उधर लुढकता 
फिरता है। शथ्ृति-स्मृति आ दि के निर्माताओं की मरति 
भिन्न-भिन्न होने से श्षुति-स्मृति का कथन भी भिन्न-भिन्न है । 
द््स भिन्न-भिन्न कथन की गडबड में लोग पड गये हे आर 
इस कारण धर्म का तत्त्व इतना दूर चला वया है मानो 
गुफा में छिप गया है । लोग विचार करते हैं कि इस साल 
मे, हम क्या करे ” सब मतो का अध्ययन करके अगर 
उनका भिचोड निकालना चाहें तो यह सभव नही । ससार 
में इतने अधिक मत और पन्‍्थ हैं और इतने अ्रधिक पन्थ 
एवं शास्त्र हैं कि सारी उम्र व्य तीत हो जाने पर भी उनके 
ग्रेध्ययन का अन्त नहीं आ सकता । ऐसी विकट परिस्थिति 
में आत्मा का कल्याण किस प्रकार किया जाय ? 

दुनिया की इस स्थिति मे ग्र थकार कहते है-- धंव- 
राओ्लो मत । जिस मार्ग पर महापुरुष चले हैं उसी मार्ग- 
पर चलो और चलते ही रहो । उसी मार्ग पर चल ने मे 
कल्याण है । उस पर चलने से श्रकल्याण नही हो सकता । 

तब प्रइन खडा होता है कि महापुरुष कौन प्रत्येक 
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मत और पनन्‍्थ वाले अपने-अपने मत ओर पनन्‍्थ को महा: 
पुरुष का मत और पन्थ कहते हैं और वे परस्पर मे विरोधी 
हैं। ऐसी स्थिति मे महापुरुष का मार्ग कौन-सा समझा 
जाय ” किस पर चले ” 


जैनसिद्धान्त इस प्रइन का जो उत्तर देता है, वह 
इतना व्यापक है कि उसे कोई अ्रस्वीकार नही कर सकता | 
जनसिद्धान्त कहता है कि महापुरुष वह है जिसमे राग और 
ठप न हो । अर्थात्‌ जिसने राग ओदि आत्मिक दोषो को 
पूर्णछप से जीत लिया हो और दोषो को जीतने के फल- 
स्वरूप जिसमे पूर्णज्ञान उत्पन्त हो गया हो वही महापुरुष 
हे । 

प्रइघन का अन्त फिर भी नहीं होता । अब यह आशका 
उठ सकती है कि निर्दोष और प्र्णज्ञानी कौन है ? लेकिन 
आत्मा मे ऐसी शक्ति विद्यमान है कि वह भहापुरुष को 
फौरन पहचान सकती है । आप लोग महापुरुष की खोज 
इसलिए करना चाहते हैं कि आपके दोष महापुरुष का 
उपदेश मिलने से नष्ट हो जाए । तो इन दोषो के सहारे 
ही महापुरुष का पता लगाया जा सकता है । आपमे काम, 
क्रोध, लोभ, मोह आदि दोष हैं। इन दोपो का नाश करने 
के लिए ही आप महापुरुष की खोज करते हैं तो समझा 
जा सकता है कि जिसमे यह दोष न हो वही महापुरुप है। 
जिसमे राग-द्वंघ होगे उसके वचन सदोप होगे और जो 
राग-द्वेंष से मुक्त है उसके वचन भी निर्दोष है। उन वचनो 
को ग्रहण करने से हमारा कल्याण होगा 

कहा जा सकता है कि कया सभी साघ वीतराग है ? 
अगर साधु ऐसा समभले या कहे तो समभना चाहिए कि 
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ढ़ 


वे दंभ और अहकार से घिरे है । उन्हें बिचारना चाहिए 
क्रि हम महापुरुष के पत्थ पुर जा रहे है और दूसरो से भी 


वे यही कहें कि हम महापुरुष के पथ पुर चल रहें हैं । 
तुम्हारी इच्छा हो तो तुम भी इसी पत़्थ प्रर्ञा जाओ । 
यह पव्य हमारा नही है, मृहापुरुषो का है। महापुछुप इसी 


पन्थ पर चुले हैं और जगत्‌ के जीवो को इसी पर चलने 
री प्रेरणा कर गये हैं । साधु भ्रगर ऐसा समझे और प्रकट 


क्रे तो समुभना चाहिए कि वे सच्छे साज्षक हैं । 
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ससार की समस्त शिक्षाओं,का सार ज्ञान और चारित 

की प्राप्ति करता है। चारित्र को आचरण भी कंहते हैं. 
मगर सूक्ष्म दृष्टि से विचार करने पर दोनो_ मे थोडां-सों 
अन्तर भी दृष्टिगोचर होता है। चारित्ररूप गुंणी की आरा: 
चना करने की जो विंधि बतलाई गई है उस विधि के 
अनुसार चारित्र का पालन करना आचरण कंहलाता है । 
विधिपूर्वक चारित्र का पालन न करने से काम नही चलता | 
विधिपूर्वक चारित्र के पालन करने का ग्रर्थ यह है कि 
चारित्र का पालन ज्ञानपूर्वक ही होना चाहिए । ज्ञान *कें 
साथ पाला जाने वाला आचार ही उत्तम श्राचार है । वही 
आचार सफल होता है | ज्ञाहीन आचरण और आच रण- 
हीन ज्ञान से उद्द दय सिद्ध नहीं होता । कल्याण को 'अंगैर 
रथ मान लिया जाय तो ज्ञान और चारित्र उसके दो 
पहिये हैं । दोनो की किस प्रकार आभ्रावश्यकता है, यह बात 
एक दुष्टान्त द्वारा समभना ठीक होगा । हे 
किसी वृक्ष के नीचे एक अ्रन्धा और एक पगु मनुष्य 

बैठा है| वृक्ष मे फल लगे है । दोनो फलो के इच्छुक है । 
लेकिन अन्धे को फल दिखाई नही देते और पग्ु फलों को 
देखता हुआ भी वृक्ष पर चढने की शक्ति से रहित है । 
यह दोनो जब तक अलग-अलग विचार कर रहे है तब तक 


“१२६ बीकानेर के व्याख्यान 


फलो की अभिलाषा रखते हुए भी फलो से वबचित ही रहते 
हैं । लेकिन पगु ने अन्धे से कहा--भाई, तेरे पंरो मे शक्ति 
है | भ्रगर तू मुझे अपने के पर बिठला ले तो मैं ऊंचा 
हो जाऊँगा श्ौर फल तोड लूगा। ऐसा करने से मेरी 
और तेरी-दोनो को तृप्ति हो जायगी । 

इन दोनों का सयोग ही इनके लिए कल्याणकारी हो 
सकता है | अगर अन्धा, पु को ऊंचा उठाने से इन्कार 
कर दे और पमत्रु, अन्धे को फल देना अस्वीकार कर दे तो 
दोनो को भूखे मरना पडेगा । 

शास्त्र मे चारित्र गी बडी महिमा प्रकट की गई है । 
लेकिन कोई अगर कोरी क्रिया को ही पकड़ कर बैठ जाय 
और क्रिया ज्ञानयुक्त न हो तो जैसे अन्धघे और पग्मु के सह- 
योग के बिना फल की प्राप्ति नही होती, उसी प्रकार ज्ञान 
के सयोग के बिना की जाने वाली क्रिया से भी फल की 
प्राप्ति नही होती ।. 

निरे चारित्र का मार्ग अन्धा है। ज्ञान के अभाव में 
उसे मुक्तिऱपी फल नही सुझता । दशवैकालिक सूत्र मे 
कहा है -८ ह 

अ्न्नाणी कि काही कि वा नाईहि छेयपावक । 

अर्थात्‌-वेचा रा अज्ञानी जीव क्‍या कर सकता है ? 

वह अपने कल्याण और अकल्याण को कंसे समझ सकता 


इसलिए उक्त सूत्र मे आगे कहा गया है-- 
पढम नाणं तशों दया एवं चिट्ठद् सन्वसजए । 


अर्थात्‌ू--पहले ज्ञान की आराधना करनी चाहिए और 
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उसके बाद चारित्र की आराधना हो सकती है। सभी 
सयमवान्‌ महापुरुष ऐसा ही करते है | वे त्रिना ज्ञान के 
चारित्र की आराघना करना सभव नही मानते .। इस प्रकार 
चारित्र की आराधना करने से पहले ज्ञान को आराधना . 
करना आवश्यक बतलाया गया है। वास्तव मे ज्ञान के, , 
बिना सम्यक्चारित्र की आराधना हो ही' नहीं सकती । 


इसी प्रकार चारित्र से रहित अकेला ज्ञान पु है; . 
चारित्र की सहायता के बिना उससे मोक्ष की प्राप्ति नहीं 
हो सकती । 

ऐसी स्थिति मे स्पष्ट है कि अगर कोई सिर्फ क्रिया * 
को ले बैठे और ज्ञानगुण की अवहेलना कर दे तो वह अधे 
की तरह भटका-भटका फिरेगा और उसे उस फल की 
प्राप्ति नही हो सकती जिसे वह प्राप्त करना चाहता है । 
इसी तरह अगर किसी ने ज्ञान पाकर चारित्र की अवहेलता 
कर दी तो वह भी सिद्धि से वचित रहेगा। शास्त्र मे ' 
कहा है -- 


का 


भणता, श्रकरिता य बधमोक्खपइ ण्णिणो । 
वायावी रियमित्तेण॑ समासासेपष्ति अप्पय ॥ 


ग्र्थात्‌--ज्ञान से ही बन्ध और मोक्ष मानने वाले 
लोग कहते हैं तो पर करते नही ,हैं। वे श्रपनी वाणी की 
वीरता मात्र से अपनी आत्मा को ग्राश्वासन देते है । 

तात्पयं यह है कि जिन्होंने ज्ञान तो प्राप्त कर लिया 
टैे किन्तु जो ज्ञान के अनुमार आचरण नही करते और जो 
ज्ञान से ही बन्च-मोक्ष मानकर तसलल्‍ली कर लेते है वे 
अपनी आत्मा को घोखा देते है और दूसरों को भी धोखा 
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देते हैं। इसीलिए ,शास्त्रकार आगे चलकर कहते है-- 
न चित्ता तायए भासा, कुओ विज्जाणुसासण । 


अर्थात्‌--अ»पनी पण्डिताई का अभिमान करने वाले 
चारित्रहीन व्यक्ति नाना प्रकार की भाषाएँ भले ही जानते 
हो मगर वे भाषाएं दुख से उनकी रक्षा नही कर सकती । 
इसी प्रकार विद्याएं और व्याकरण आदि द्ास्त्र भी उनकी 
रक्षा-कंसे कर सकते है ” 

। इस प्रकार न तो ज्ञानविकलः पुरुष सिद्धि पाता हैं 
और न क्रियाविकल पुरुष सिद्धि पाता है | जब ज्ञान और 
क्रिया क्रा सयोग होता है तभी मुक्ति मिलती । जो लोग 
ज्ञानहीन हैं और थोश्री क्रिया को ही लिए बढठे है उन्‍हें 
ज्ञान प्राप्त करना चाहिए । ज्ञान के अभाव में वे अभ्रप्ट 
हुए बिना नहीं बच सकते । और जो लोग अकेले ज्ञान को 
ही लेकर वबेठ हैं और क्रिया-को निरथ्थक मानते हैं उन्हें 
क्रिया का भी आश्रय लेना चाहिए । क्रिया के बिना वे भी 
अप्ट हुए बिना नही रहेगे । 

हाँ तक जो कुछ कहा गया है वह आत्मिक कल्याण 
की दृष्टि से ही कहा गया है | मगर आत्मिक कल्याण के 
लिए ससार पर भी दृष्टि देना आवश्यक है। ससार पर 
दृष्टि दिये बिना आत्मिक कल्याण नजर नही श्राता। आज 
ससार में एक मनोभावना स्वेत्र दिखाई देती है और बह 
यह है कि लोग फल तो चाहते हैं लेकिन क्रिया करना नही 
चाहते । पग्मु को दया से प्रेरित होकर अगर कोई फन दे 
भी दे तो भी रहेगा वह पग्रु ही । अन्धे का सहारा लेकर 
फल तोड लेने में पु को जो आनन्द मिल सकता है वह 
आनन्द दुसरे के फल देने से नही मिल सकता । जिस दिन 
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उसे दूसरा फल नही देगा उसी दिन वह दुख फिर पग्रु के 
सामने त्रा खडा होगा । 


आप लोग पगडी बाँधते हैं और घोती पहनते हैं । 
इस क्रिया का फल झाप यही समभते हैं कि आप ससार- 
व्यवहार मे अ्रच्छे दिखाई दें । ठीक दोखने के लिए आप 
जो घोती और पगडी पहनते है. उसे अगर अपने हाथ से 
पहन सके तब तो ठीक है, कदाचित्‌ दूसरे के हाथ से 
पहना करें तो क्या ठीक होगा ”? आज आपको सभी प्रकार 
की सुविधा प्राप्त है तो दूसरे के हाथ से आप पोशाक 
पहन सकते है । कल अगर ऐसी सुविधा न हुईं तों क्या 
होगा ? क्‍या उस समय आपमे दीनता की भावना जागुत॑ 
नही होगी ” आप विषाद में नहीं डूब जाएगे ? 

इस बात पर गहराई के साथ विचार करने पर 
आपको मालूम होगा कि स्वतन्त्रता का मृल्य कया हैं ? 
झ्रगर आप सावधान होकर देखे तो आपको पता चलेगा कि 
ग्रापके सब काम पराधीन हैं । भोजन खाना तो आपमे से 
सभी को श्राता है, लेकिन भोजन बनाना कितनो को आता 
है ” आप नौकर के सहारे ही भोजन खाना जानते हैं । 
कदाचित्‌ रसोइया ने अचानक जबाब दे दिया तो क्‍या 
होगा ? कहा जा सकता है कि ऐसी दज्ञा मे पत्नी भोंजन 
बना देगी । परन्तु विदेश मे, जहाँ पत्नी न हो, क्‍या करेंगे ? 
अथवा कल्पना करो कि घर में पति-पत्नी दो ही हैं ऑर 
पत्नी बीमार हो गई तब क्या होगा ? ऐसे समय में भोज॑न 
बनाकर कौन देगा ? मगर लोग तो इस भ्रम के शिर्कार 
हो रहे हैं कि हाथ से काम नही करेंगे तो पाप से बच 
जाएगे !' मगर क्या यह पाप से छटने का रास्ता है? 
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इस प्रकार की परतन्त्रता से किसी वात में सिद्धि नहीं 
' पेलती । सिद्धि प्राप्त करने का या पाप से छुटकारा पाने 
का मार्ग निराला हैं ! 
ल्‍ भोजन के विपय में आपकी जैसी स्थिति है वेसी ही 
श्रह्न, वस्त्र आदि के विपय में भी है। आप चाहते स भी 
। कुछ हैं मगर स्वाधीन किसी भी चीज के लिए नहीं हैं ! 
' जैसे पगु पडे-पडें भोख माँगा करते है, उसी प्रकार श्राप 
' इन सव वस्तुओं की इच्छा रखते हैं । पु और अ्न्वे को 
माँगने पर कभी-कभी कोई दें भी देता है मगर उस देने 
से क्या उनमे स्वाघीनता आ ज ती है? 
'नही ! ' 
इसी प्रकार दूसरों की सहायता से श्रा पधको भोजन, 
शस्त्र, अन्न आदि मिल जाय तो भी आप स्वतन्त्र नही हों 
सकते । व््कि इस परतन्त्रता के कारण आपको इन चीजों 
की क्रिया से घुणा हो गई है। आप भोजन आर वस्त्र 
बनाने वाले को नीची निगाह से देखते हैं और उनका उप 
'योग करने वालो का आदर करते है ! आपके खयाल मे 
' क्षपडा बनाना नीच का काम है और पहनना ऊंच का 
काम गत । मि त्री' क्‍या यही सम द्प्टि का लक्षण ट्ठै 7 
' प्राप जिस वस्तु का उपयोग करते है, उस वस्तु को बनाने 
' आदि की क्रिया न जानने से अर्थात्‌ स्वतन्त्रता को भूल 
जाने से श्राज धर्म में भी गुलामी हो रही है । आपमे 
से बहुतो को वर्म भी , वही रुचिकर होगा जिसके सुनने पर 
क्रिया न करनी पडे । मगर विचार करना चाहिए कि क्‍या 
यह उचित है 7 
मित्रो । आपको स्वाबीनता का महतच्चर सकता 


+ 


प्र 
रा 
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चाहिए । कोरी बाते बताकर ससार पर अपना आपधिपत्य 
जमाने का प्रयत्न करना सच्चे ज्ञान का फल नही । ज्ञानी 
वह है जो प्रत्येक बात पर गहराई से, तात्विक दृष्टि से 
विचार करता है | जैनशास्त्र मे ऐसा एक भी बडें आदमी 
का उदाहरण नहीं मिलेगा, जिसने दूसरों पर हुक्म चलाया 
हो और आप निरुयोगी होकर बेठा रहा हो । राजकुमार 


मेघ के उदाहरण को लीजिए । उसने जीवनोपयोगी बहत्तर 
कलाओ का अध्ययन किया था । 


चन्द्रमा की बडाई कला से ही है। अमावस्या के 
दिन चन्द्रमा कही दूसरे लोक में नही चला जाता । सि्फ 
उसमे कला नहीं रहती । इसलिए आपको सोचना चाहिए 
कि जिसमे कला न होगी वह अमावस्या के चन्द्रमा के समान 
होगा अथवा पूणिमा के चन्द्रमा के समान होगा ” ह 

मेघकुमार ने बहुत्तर कलाएँ' सीखकर स्वतन्त्र जीव॒न 
का बोध प्राप्त कर लिया था। उन्हे भोजन बनाना, वस्त्र, 
बनाना, घर बनाना, आभरण बनाना आदि प्रत्येक जीवनो- 
पयोगी कला का भलीमभाति ज्ञान था । 

भेघकुमार घर बनाना आदि समस्त कलाओ मे पार- 
गत थे तो बने रहते । शास्त्र भे इन सब बातो का उल्लेख 
करने की क्या आवश्यकता थी ? इसका उत्तर यही है कि 
शास्त्र मे यह चरित देकर बतलाया गया है कि इस प्रकार 
का जीवन कभी स्वतन्त्र नही हो सकता । मगर आपमे से 
अधिकाश लोग ऐसे निकलेगे जो ऐसी एक भी क्रिया शायद 
न जानते होंगे जो जोवन की स्वतन्त्रता के लिए उपयोगी 
हो । अ्र॒लवत्ता कपट "हक करके पैसा कमाना लोग जानते 
हैं । लेकिन ऐसी क्रिया से पैसा इकट्ठा करने वाले के पास 
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इस प्रकार की परतन्त्रता से किसी बात में सिद्धि नहीं 
भिंलती । सिद्धि प्राप्त करने का या पाष से छुटकारा है ने 
का मार्ग निराला है । 

। भोजन के विषय में आपकी जैसी स्थिति है वैसी ही 
, अन्न, वस्त्र ग्रादि के विषय में भी है। आप चाहते सभी 
कुछ हैं मगर स्वांधीन किसी भी चीज के लिए नहीं हैं । 
' जैसे पग्मु पडे-पडे भोख माँगा करते हैं, उसी प्रकार श्राप 
[इन सब वस्तुओं की इच्छा रखते हैं । पु और अन्धे को 
माँगने पर कभी-कभी कोई दे भी देता है मगर उसे देने 
से क्या उनमें स्वाधीनता झा जाती है ” 
नही !. 
इसी प्रकार दूस से की सहायता से आपको भोजन, 
ब्स्त्र, अन्न आदि मिल जाय तो भी आप स्वतन्त्र नही हो 
:सकते । बल्कि इस परतन्त्रता के कारण आपको इन चीजों 
की क्रिया से घुणा हो गई है। आप भोजन और वस्त्र 
बनाने वाले को नीची निगाह से देखते हैं और उनका उप- 
ह योग करने वालो का आदर करते हैँ! आा पके खयाल से 
; कैपडा बनाना नीच का काम है और पहनना उच का 
काम है। मित्रो ! क्‍या यही समदृष्टि का लक्षण है? 
आप जिस वस्तु का उपयोग करते है, उस वस्तु को बनाने 
भ्रादि की क्रिया न जानने से अर्थात्‌ स्वतन्त्रता को भूल 
जाने से आज घर्म मे भी गुलामी हो रही है । ग्रापमे' 
से बहुतो को घर्म भी वही रुचिकर होगा जिसके सुन नेंपर 
क्रिया न करनी पडे । मगर विचार करना चाहिए कि क्‍या 
यह उचित है ” 

मित्रो |. आपको स्वावचीनता का महत्व समभना 


$ 
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चाहिए । कोरी बाते बनाकर ससार पर अपना आधिपत्य 
जमाने का प्रयत्न करना सच्चे ज्ञान का फल नही । ज्ञानी 
वह है जो प्रत्येक बात पर गहराई से, तात्विक दृष्टि से 
विचार करता है । जैनशास्त्र मे ऐसा एक भी बडे आदमी 
का उदाहरण नही मिलेगा, जिसने दूसरो पर हुक्म चलाया 
हो और आप निरुयोगी होकर बेंठा रहा हो । राजकुमार 
मेघ के उदाहरण को लीजिए । उसने जीवनोपयोगी बहत्तर 
कलाओ का अध्ययन किया था । 


चन्द्रमा की बडाई कला से ही है। अमावस्या के 
दिन चन्द्रमा कही दूसरे लोक मे नही चला जाता । सिफ 
उसमे कला नहीं रहती । इसलिए आपको सोचना चाहिए 
कि जिसमे कला न होगी वह अमावस्या के चन्द्रमा के समान 
होगा अथवा पूणिमा के चन्द्रमा के समान होगा ” ढ" 

मेघकुमार ने बहत्तर कलाएँ सीखकर स्वतन्त्र जीवन 
का बोघ प्राप्त कर लिया था। उन्हे भोजन बनाना, वस्त्र, 
बनाना, घर बनाना, आभरण बनाता ग्रादि प्रत्येक जीवनो- 
पयोगी कला का भलीभाति ज्ञान था । ह 

मेघकुमार घर बनाना आदि समस्त कलाओ मे पार- 
गत थे तो बने रहते । शास्त्र मे इन सब बातो का उल्लेख 
करने को क्या आवश्यकता थी ? इसका उत्तर यही है कि 
शास्त्र मे यह चरित देकर बतलाया गया है कि इस प्रकार 
का जीवन 'कभी स्वृतन्त्र नही हो सकता । मगर आपमे से 
अधिकाश लोग ऐसे निकलेंगे जो ऐसी एक भी क्रिया शायद 
न जानते होंगे जो जोवन की स्वतन्त्रता के लिए उपयोगी 
हो । अलवत्ता कपट क्रिया करके पैसा कमाना लोग जानते 
हैं । लेकिन ऐसी क्रिया से पँसा इकट्ठा करने वाले के पास 
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जब किसी कारण से पैसा श्राना बन्द हो जाता है, तब 
, उस हाथ्-हाय करने के सिवाय श्रौर क्‍या चारा रह जाता 
; & / आज, जो हाय-हायथ मची हुई है, उसका प्रधान कारण 
ही हैं कि श्राज के लोगों का व्यापार भी स्वतन्त्र नहीं 
, है | जो परतन्त्र जीवन में ही जीवन का आनन्द मानते है, 
उन्हें क्रिया का महत्व केसे मालम हो सकता है ? लेकिन 
ब्रिना किया के स्वतन्त्रता नहीं है और स्वतन्त्रता न होने 
के कारण हाय-हाय मची है । 


अ्रगर ग्राप पराधीनता और परालम्बन का त्याग 
, नहीं कर सकते तो कम से कम पराधीनता पर गवें करता 
, तो त्याग सकते है ! आप उत्तम स्वादिष्ट भोजन करके 
गये करते हैं लेकिन समझ नही श्राता कि आपके गे का 
आधार क्या है ? आपने दूसरे का दिया खाया है, फिर 
गर्ग क्‍यों ? गये हो तो भोजन बनाने वाली बाई को हो 
सकता है । वह सोच सकती है कि मैंने बढिया भोजन 
बनाकर दूसरो का पेट भरा है  झाप किस बात पर अह- 
कार कर सकते है ” ओर असल में उस बाई को भी गर्व 
करने का अश्रधिकार नहीं है, क्योकि उसने अन्न पैदा नहीं 
किया द्वै । अन्न किसान पैदा करता है । कदाचित्‌ किसान 
का गर्ब समझ में आरा सकता है। आप अपनी असमर्थता 
पर, परात्रीनता पर ग्रौर परालम्बन पर गये करे तो आपकी 
गर्जी ! 

झिश्री | ग्रापका ज्ञान, क्रिया को छोड़कर खाने-पीने 
में टी कल्याण समझ बैठा है श्रौर इसी कारण आप अह 
कार करते दे | श्रहकार के बदले आत्मनिन्दा करो और 
तत्व की गहराई मे जाहर विचार करो तो आपका गअरह- 
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कार विलीन हो जायगा । 


गाज मैं आपका आत्मसाक्षी बनकर श्रापकी ओर से 
आपकी निन्‍दा करता हू। मैं पूछता हु कि श्राप जिन आली- 
शान हवेलियों का गव॑ करते हैं, उन्हें आपने बनाया है ? 
अगर उनका एक भी पत्थर खिसर जाय तो उसे भी आप 
नही जमा सकते । फिर गये का आधार क्‍या है ”? इस 
तरह दूसरो के बनाये मकान में रहना परतन्त्रता है-- 
गुलामी है | इसमे स्वतन्त्रता कहाँ है * ह 


बहिने बंग।डेयाँ पहिन कर हाथ कडा रखती होगी 
लेकिन मैं पूछता हू कि बँगडी में से एक भी मोगरा निकल 
जाय तो क्‍या वे उसे बना कर जड सकती हैं ” अगर नही 
जड सकती तो गबे किस विरते पर यो तो गौरया ' 
(गौरगौरी) पुतली को भी गहने पहनाये जाते हैं, लेकिन / 
वह क्‍या गे कर सकती है ? वह गर्व कैसे करे ? उसे “ 
तो दूसरों ने गहने पहनाये है। इसी प्रकार जो बहिने 
दूसरो के दिये कपडे पहिनती हैं वे भी कैसे गरव॑ कर सकती 
हैं। बहिन ! झाप अपनी आत्मा को ऐसी शिक्षा दीजिए 
कि वह पुकार उठे-- हे आत्मा ! तुझे घिक्‍कार है, जो तू 
दूसरो की दी हुईं वस्तुप्नों पर गये करती है !' है 

कपडा बनाने वाला दूसरा, सिलाई करने वाला दूसरा 
और घोने वाला दूसरा है। ऐसी दशा में पहनने वाला गर्व 
क्यो करता है ! अगर तुम्हारे लिए काम करने वाले लोग 
अपना-भ्पना काम वन्द कर दे तो कसी बीतेगी ”? जब॑ 
तुम उनकी कला नहीं जानते तो उनके काम बन्द कर देने 
पर रोना स्वाभाविक है | बहिने जो कपडा पहनती हैं उनमे 
व्या एक भी ऐसा है जो उनका खुद का बनाया हो ? 
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'नही |? 

पहले की रानियाँ चौसठ कलाओ में निपुण होती 
थी । वे शस्त्र वॉधकर लडने लग जाती थी लेकिन किसी 
ऐसी चीज का उपयोग भी नहीं करती थी जिसे बनाना 
उन्हें न आता हो । वे नये-तये कला-कोशल निकाल कर 
अपने वस्त्राभूषण सजाया करती थी । आज की स्त्रियाँ यह 
सब कहाँ करती हैं ? दर्जी मशीन से बेलबूटे निकाल देता 
है और ये पहनकर अभिमान करती है कि ऐसी चीज उसके 
पास नहीं है, मेरे पास है | लेकिन बहिनो ! जरा विचार 
फरो कि तुम्हारा क्या है जिस पर तुम गव॑ करती हो ! 

. भाइयों ! आप मुझे अपना धर्मंगुरु मानते है । इस- 
लिए मैं कहता हु आप अभिमान का त्याग करें | मैं झ्ञपको 
मिरभिमान देखना चाहता हू । चक्रवर्ती भी, जो स्वय 
कपडा बनाने को कला में कुशल होते थे, कपडो का अभि- 
मान नहीं करते थे, तो आप जो कपडा बनाना ही नही 
जानते, कंसे अभिमान कर सकते है ! प्रत्येक वस्तु का 
उपयोग करते समय यह विचार कर लो कि यह वस्तु मैने 
बनाई हे या नहीं । और साथ ही यह सोच लो कि जब 
मैने नही वनाई है तो फिर अभिमान कसा ? 

ग्रगर आप खाने का अभिमान करते तो कीडे-मकोडे 
फ्या आपसे अधिक अभिमान नहीं कर सकते ? मिण्ठान में 
पडने वाले कोड आपको बुरे क्‍यों लगते है ” इसलिए कि 
मिण्ठान्न उन्होने बनाया नहीं और झा कंसे गये ? लेकिन 
यही बात आप अपने विषय में भी सोचिये । आप 
कीडो के समान वन रहे है या 7 

भाइयो ओर बहिनो | 


ज्ञान और चारित्र १४५ 


याद रक्‍खो कि ज्ञानयुक्‍त क्रिया के बिना और क्रियायुक्‍्त 
ज्ञान के बिना धर्म और ससार को-नहीं जान सकते । अत- 
एवं जो भी क्रिया सामने आये उस पर विचार करो कि 
यह क़िया मैंने की है या नही ” अगर नही की है तो उस 
पर मैं ग्रभिमान कैसे कर सकता हू ! इस प्रकार विचार 
कर उस क्रिया का बदला देने की भी चिन्ता रक्‍खो । 
अगर आपने ऐसा नहीं किया तो सिर पर ऋण चढा 
रहेगा । जिस प्रक्रार होटल में भोजन करने पर कीमत 
चुकानी पइती है, उसी प्रकार क्रिया का बदला देना भी 
उचित है | आज आप सीधा खाते हैं तो यह मत समभभिए 
कि यह आपको यो ही मिल गया है। आप को जो प्राप्त 
होता है वह ग्रापकी किसी क्रिया का फल है । इसे खाकर 
अगर आपने ससार और धर्म की सेवा न की तो समझ 
लीजिए कि आपने भ्रपनी सचित पूंजी गँवा दी है। कोई 
भी विचारवान्‌ व्यक्ति दीवालिया वनना पसंद नहीं करता। 
लेकिन पुण्य के विषय में यह बात क्यो भुला दी जाती है ? 
पुण्यरूपी पूजी को भोगने वाले उसे घटने नही देने का 
विचार क्यो नही रखते ? 


ग्राप पाखाने में शौच जाते हैं या नही ” 

जी हाँ | * 

कभी पाखाने को साफ भी करते है ? 

नही 

ग्रगर एक दिन भी पाखाने की सफाई न की जाय 


तो क्या होगा ? ऐसे पाखाने को आप साफ नही करते 
ओर जो साफ करता है उसे आप क्‍या समभते हैं ? 
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नीच 

फिर भी लोग दावा करते है कि हम ज्ञान और 
क्रिया को समभते हैं ! जो पाखाने को अ्रस्वच्छ बनाता है 
वह तो ऊंचा है और जो स्वच्छ करता है नीच है क्या 
पही ज्ञान और क्रिया का समझना कहलाता है ? ऐसी 
समभ को क्‍या कहा जाय |' 


कदाचित्‌ आपका यह खयाल हो कि आप पुण्यवान्‌ 
है और भगी प्ृण्यहीन है । तो आप जब बालक थे तब 
प्रापकी माता ने कया आपकी अभ्रशुचि न उठाई होगी ” 
व्या इस कारण आपकी माता पुण्यहीन हो गई ? और 
प्राप पुण्यवान्‌ हुए ? मित्रो ! आपकी स्वतन्त्रता लुट गई 
है, फिर भी अगर आप निरभिमानी बने तो किसी न किसी 
-प में दुनिया की सेवा मे आ सकते है । 


ससार मे सबसे बडा काम भगी का है । भगी चाहे 
तो एक ही दिन में आपकी हवेली नरक की याद दिलाने 
लगे, नगर नरक बन जाय और आप घबरा उठे । जो 
जोग स्वतन्त्र है और जगल मे टट्ठटी जाते है वे तो कदाचित 
तर भी घबराचे, मगर वडे कहलाने वाले लोग सबसे पहसे 
पवरा जाएंगे | तात्पयं यह है कि समाज के एक ग्रत्यन्त 
महत्वपूर्ण कार्य को करके शाति कायम करने वालो के प्रति 
ग्रापको कृतज्ञ होना चाहिए । अगर आपमे क्ृतज्ञता नहीं है 
कम से कम उन्हें घृणा और तिरस्कार की दृष्टि से तो 
मत देखिए । 


लोग अन्चरे मे पडे हुए है, इसलिए उन्हे उजेले मे 
गाने के लिए में कहता हु कि जिस तरह मैं सब सन्‍्तो से 
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प्रेम करता है, उसी तरह आप भी ऊच-नीच का भेद छोड 
कर सब से प्रेम करो और उन्हे अपना सहायक समझो ॥ 
श्राप हमेशा पढते है- 

मित्ती में सव्वभूएसु, वेर मज्क न केणई । 


अर्थात्‌-- समस्त प्राणियों पर भेरा मंत्रीभाव है ! 
मेरा किसी के प्रति वेरभाव नहीं है। इस पाठ के अनुसार 
नरक में पडे हुए जीव क्‍या आपके मित्र नहीं है ” मगर 
ऐसा भी नहीं होना चाहिए कि पास के जीवो को भूल 
जाग्रो और जो नरक म पड है, सिर्फ उन्ही को मित 
मानने लगो । अगर रोटी बना कर देने वाले पास के 
मनुष्य को आप नीच मानेगे तो नरक के जीवो को किस 
प्रकार मित्र समझ सकेंगे ? 


मित्रों | समय को देखो । युगधर्म को पहचानो ॥ 
अपनी बुद्धि को विवेक के मार्ग पर चलाओ । ज्ञान के 
द्वारा निर्घारित किये हुए काम को करने वाले ही विजयी: 
हो सकते है । ज्ञान से निर्णय किये बिना ही काम करने 
वाले विजय नही प्राप्त कर सकते । अतएव ज्ञान की बड़ी 
महिमा है । ज्ञान के बाद ही सम्यक्‌ क्रिया श्राती है। 
शास्त्रकारो ने ज्ञान को पहले स्थान दिया है और उसके 
बाद क्रिया को । आप लोग आज ज्ञान को भूल रहे हे, 
ज्ञान की कोई आवश्यकता नही समभते और कद्र भी नहीं 
करते, लेकिन ज्ञान से उत्तम कोई वस्तु नही है | गीता मे 
भी कहा है-- 


न हि ज्ञनिन सदृश पविन्नमिह विद्यते । 
इस ससार मे ज्ञान के समान और कोई पवित्र वस्तु 
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नही है । ज्ञान सर्वेत्कप्ट वस्तु हैं श्लौर अखिल कर्म की 
' समाप्ति छुद्ध ज्ञान में ही हो जाती है । 


जैनसिद्धान्त के अनुसार विचार किया जाय तो इस 
बात में और ही तत्व निकलता है । स्याद्वाद सिद्धान्त का 
, उपयोग किये बिना किसी भी वात का मर्म पूरी तरह 
समझ में नही आ सकता । जैनसिद्धान्त के अनुसार तेहरवें 
_ गुणस्थान को छोड़कर चौदहवें गुणस्थान में जाने पर क्रिया 
का नाश हो जाता है। उस समय क्रिया नही रहती । 
साथ जाने वाली चीज ज्ञान के सिवाय और नही है । 
भगवती सूत्र में एक प्रदनोत्तर झ्ाता है। गौतम स्वामी ने 
भगवान्‌ से प्रइन किया- “भगवन्‌ ! ज्ञात इसी भव में साथ 
रहता है या परभव में भी ?! भगवान्‌ ने उत्तर दिया-८ 
“इस भव में भी साथ रहता है और परभव में भी साथ 
रहता है । 
मतलब यह है कि क्रिया की समाप्ति ज्ञान में हो 
जाती है। अतएव ज्ञान के समान अन्य कोई भी वस्तु 
«नही है । 
मगर यह मत भूल जाना कि ज्ञान की पवित्रता को 
जान लेने मात्र से ही ज्ञान नही होता । ज्ञानी पुरुषो का 
चारित्र तो उनके अन्तिम शरीर के साथ समाप्त हो गया 
है, परन्तु उस चारित्र का ज्ञान अभी तक मौजूद है | श्राप 
ज्ञान से ही भगवान्‌ महावीर को पहिचानते हैं। लेकिन 
ग्राज हँसी-मजाक में ज्ञान का नाश हो रहा है। झाज 
बालकों श्रौर युवकों के दिमाग में जहर भरने वाले, कुवा- 
सनाओों को उत्तेजित करने वाले उपन्यासों के ढेर लग रहें 


#क 
ब्रा 


हूँ । इन्हे ज्ञान या ज्ञान का साधन समझ लेना विप को 
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पीयूप समझ लेता है । यह पुस्तक भुलावे मे डालने वाली 
हैं । इनसे भारतवर्ष की पवित्र सस्क्ृति का सत्यानाश हो 
रहा है । जिसके प्रताप से कार्य की सिद्धि हो जाने 'पर 
कर्म मात्र का परित्याग हो जाय वही सच्चा ज्ञान है । 
गीता का एक इलोक है-- 
यत्र योग्रेइवर क्रृष्णो यत्र पार्थो घनुधंर' । 


प्र्थात-योगेश्वर कृष्ण और धनुर्धर अ्रजुन जिस 
ओर है, उसी ओर विजयश्री, श्रुव नीति श्रादि हैं । 

गाघीजी ने धनुर्धर श्रजु न का श्रर्थ क्रिया किया है 
और योगेद्वर कृष्ण का श्रर्थ ज्ञान किया है। योगेश्वर 
कृष्ण के आदेश से अर्थात्‌ ज्ञान के आदेश से क्रिया जहा 
की जायगी वही सफलता प्राप्त हो सकेगी । श्री रवीन्द्र- 
नाथ ठाकुर ने बहुत भारपूर्वक लिखा है कि श्राज हम लोग 
योगाध्याय से निकलकर गडबडाध्याय मे पड गये हैं। आज 
हमारे लिए पुस्तके पढ़कर समभना कठिन हो गया है कि 
वास्तविक ज्ञान क्‍या है ” 

इस जमाने में भी बहुत लोग हैं जो कहते है कि 
पढे -लिखे आदमी ज्यादा खराब होते हैं, इसलिए पढाना 
बुरा है। स्त्रियो को तो मूर्ख रहना ही अच्छा है। उन्हें 
ज्ञान सिखाने से हानि होती है । 


मैं पूछता हू कि यह अक्षर विद्या पुरुषो से तो निकल) 
नही है, स्त्रियों से ही निकली है, फिर अक्षरज्ञान को पंदा 
करने वाली स्त्रिया ही अक्षरज्ञान न पढे, इस विधान कः 
कारण क्या है ? भगवान्‌ ऋपभदेव की दो कन्याएं थी । 
एक का नाम ब्राह्मी और दूसरी नाम सुन्दरी था। भग- 
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वान्‌ ने सवप्रथम दोनों पुत्रियों को श्रज्ञरज्ञान सिखलाया 
था । इन दोनो के नाम से ब्राह्मीलिपि और सुन्दरी गणित 
नाम प्रचलित हुआ । आप लोग आज स्त्रियों को पढाना 
हानिकारक समभते हैं तो क्‍या आप लोगों में भगवान्‌ 
ऋषभदेव से अधिक बुद्धि है ? ब्राह्मीलिपि के बावन श्रक्षरो 
का ही यह प्रताप हुँ कि आप हजारो-लाखो वर्ष पूर्व की 
बात जान रहे है । एक अमभरेज विद्वान ने ब्राह्मीलिपि के 
बावन अक्षरों की तुलना जहाज के साथ करते हुए लिखा 
था कि ये बावन भ्क्षर जहाज है । जैसे जहाज एक द्वीप 
का माल दूसरे द्वीप मे पहुचाता है उसी प्रकार यह बावन 
अक्षर पूर्वकालीन पुरुषो की बाते हमारे पास पहुचाते है । 
' इन बावन शअ्रक्षरो की ही महिमा है कि हम अपने प्‌वर्जों 
के चरित आर ज्ञान-विज्ञान को आज जान सकते है । 


मित्रो | जिसे शास्त्ररूपी चक्षु प्राप्त नही है वह 

अन्धा है । हजारो वर्ष पहले की बाते ज्ञास्त्र द्वारा ही 

जानी जा सकती हैं | दूर से दर की बाते भी शास्त्र ह्दी 
बतलाता है । भगवान्‌ ऋषभदेव आदि का चरित आपने 
कसे जाना ” सिद्धशिला, नरक और. स्वर्ग का वृत्तान्त 
आपको कंसे विदित हुआ ? इन सब वस्तुओ को इस भव 
मे आँखो द्वारा नही देखा है। शास्त्रो से ही इनका ज्ञान 
हुआ है । अगर बावन अक्षरों का शास्त्र हमारे-आपके 
सामने न होता तो क्‍या दशा होती ? हम लोग न जाने 
किस वीहड अन्बकार में भटक रहे होते । मगर ब्राह्मी- 
लिपि का ही यह प्रताप है कि हमे उस अ्रन्धकार में नहीं 
भटकना पड रहा है झ्रोर हमे ज्ञान का आलोक प्राप्त है। 
ब्राह्मी कन्या थी, पुरप नहीं थी । फिर आज की कन्याए' 
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पढने-लिख ने से किस प्रकार बिगड जाएगी ”? आपको जो 
बात सूभ रही है वह क्या भगवान्‌ ऋषभदेव को नही सूभी 
थी ? अगर भगवान्‌ आपसे अधिक ज्ञानी थे तो उन्होने 
ब्राह्मी को लिपिज्ञान क्यो दिया ? 


एक सम्प्रदाय वालों का कहना है कि साघचुओ के 
सिवाय औरो को खाने को देकर शस्त्र तीखा मत करो। 
भोजन देने से दस्त्र तीखा हो जाता है और भूखे मारने 
से भोटा (मोंथरा) हो जाता है। किन्तु यह कथन शअज्ञान- 
पूर्ण है । इनके कथनानुसार अगर एक महिला यह विचार 
करती है कि मेरी लडकी के आँखे होगी तो वह पुरुषो को 
देखेगी | देखने पर नीयत बिगड जाना भी सभव है। इस 
प्रकार आँखे रहने से शस्त्र तीखा होगा । ऐसा विचार 
करके वह महिला अपनी लडकी की आँखे फोड डाले तो 
आप उसे क्‍या कहेगे ? 


पापिनी 


जो महिलाए' अपनी लडकी की आँखो को अच्छी ' 
रखने के लिए लडकी की आँखो मे काजल आजती है, वे 
बहिने उसकी मा है या छात्रु ? 

मा 


मगर खाने को देने से शस्त्र तीखा होता है, ऐसा. 
कहने वालो की श्रद्धा के अनुसार तो वह बहिन लडकी की 
आखो मे काजल लगाकर शास्त्र तीखा कर रही है! इस- 
लिए न लडकी को खिलाना चाहिए और न आखो मे अजन 
ही आजना चाहिए । फिर तो उस्ते लेजा कर कही समाधि 
करा देना ही ठीक होगा ! कंसा अनोखा विचार है ' 
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लडकी की माता को पहले ही ब्रह्मचारिणी रहना 
उचित था । तब मोह होने का प्रशइन ही उपस्थित न होता । 
लेकिन जब मोहवश होकर सन्तान उत्पन्न की है तो लालन- 
पालन करके उस मोह का कर्ज चुकाना है । इसी कारण 
शास्त्र में माता-पिता और सहायता करने वाले को उप- 
कारी बतलाया है । भगवान्‌ ने कहा है कि सन्‍्तान का 
लालन-पालन करना अनुकम्पा है । 


साराश यह है कि जो माता अपनी कन्या की आखे 
फोड दे उसे आप माता नही वरिन कहेगे । लेकिन हृदय 
की आँखे फोडने वाले को आप क्‍या कहेंगे ”? कन्याशिक्षा 
का विरोध करना वैसा ही है जैसे अपनी सतति की आँखे 
फोड देने में कल्याण मानना । जो कन्याओ्रो की शिक्षा का 
विरोध करते है वे उनकी शक्ति का घात करते है । किसी 
की शक्ति का घात करने का किसी को अधिकार नहीं है। 
हा, शिक्षा के साथ सत्सस्कारों का भी ध्यान रखना आाव- 
इयक है । कन्याग्रो की शिक्षा की योजना करते समय यह 
घ्यान रखना चाहिए कि कन्याएं शिक्षिता होने के साथ 
सुसस्कारों से भी सम्पन्त वने और पूर्वकालीन सतियो के 
चरित्र पढ़कर उनके पथ पर ग्रग्रसर होने में ही अपना 
कल्याण माने । यह वात तो वालको की शिक्षा के सम्बन्ध 
में भो आवश्यक है । ऐसी दवा में कन्याओ् की शिक्षा का 


विरोध करना उनके विकास मे बाबा डालना और उनकी 
दावित का नाथ करना है । 


लोग कहते ह्‌ कि लडकी को क्‍या हुडिया लिखनी हैँ 
जो वहू पढाई करे ! परन्तु ब्राह्मी को क्या हुडिया लिखनी 
थी जो वह पढ़ी ? ब्राह्मी तो ब्रद्मचारिणी ही रही थी । 
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भगवान्‌ को चिन्ता हुई कि मैं ऐसी दिव्य कन्या को दूसरे 
को सौप॑गा और वह इसका नाथ बनेगा ? ब्राह्मी अपने 
पित्ता की चिन्ता को समझे गई। उसने कहा-पिताजी, 
आप चिन्ता क्यो करते है ” हमारे रोम-रोम मे शील बसा 
हुआ है । हमे सुसयाल का नम्म लेने में ही लज्जा मालूम 
होती है । 

ब्राह्मी अगर विद्या न पढ़ी होती तो क्या ऐसा कह 
सकती थी ” 


| नही * 


वहुत से लोगों की धारणा है कि सतिखने-पढने से 
लडकों-लडकियो का बिगाड होता है। लेकिन बिना पढें- 
लिखे लोग क्या विगडते नहीं है ” नुकसान कया पढे -लिखे 
ही करते हैं और विना पढे -लिखे नही करते ? ग्रन्थकारों 
का कथन है कि ज्ञानी के द्वारा कोई भूल हो जाय तो वह 


जल्दी समझ जाता है । मगर मूर्ख तो नुकसान करके भी 
प्राय नही समभत्ता । 


भगवान्‌ ने कहा है कि अगीतार्थ साध चाहे सौ वर्ष 
का हो, फिर भी उसे गीतार्थ साध की नेश्वाय में ही रहना 
चाहिए । पच्चीस साधुओ मे एक भी साध अगर आचा- 
राग और निशीथसूत्र का जानकार हो और वह शरीर 
त्याग दे, तो भादों का महीना ही क्यो न हो, शेप चौबीस 
को विहार करके ग्राचाराग और निशीथसूत्र के ज्ञाता मुनि 
की देखरेख में चले जाना चाहिए । अगर उनमे दूसरा कोई 
साधु आचाराग, निशीथ का ज्ञाता हो तो उसे अपना मुखिया 
स्थापित करना चाहिए 


| 
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मतलव यह है कि शिक्षा के साथ उच्च क्रिया लाने 


का प्रयत्न तो करना ही चाहिए मगर मूर्ख रहना किसी के 
लिए भी उचित नहीं है । 


विद्वान और मूर्ख के बुरे और अच्छे कामो में भी 
कसा अन्तर होता है, इस विपय' में ग्रन्थकारों ने एक 
दृष्टान्त इस प्रकार दिया है -- 


एक विद्वान को जुग्रा खेलने का व्यसन लग गया 
था । जुआ के फदे मे फँसकर उसने गाठ की सारी पृजी 
गंवा दी और अपने पत्नी के आभूषण भी वेच डाले । 
उसकी दशा- बडी हीन हो गई । लोग उसकी बात पर 
विश्वास नही करते- थे और घर के लोग भी उसे दुंत्का- 
द्ते थे । 


वन सवधी आवश्यकता की पूर्ति करने के लिए उस 
विद्वान को चोरी करने के सिवाय और कोई मार्ग दिखाई 
न दिया । अन्त में लाचार होकर उसने यही करने का 
निईुचय कर लिया । वह सोचने लगा--चोरी किसके घर 
करनी चाहिए ? अश्रगर किसी सेठ के घर चोरी करूँगा तो 
वह चोरी में गये बन को भी हिसाव मे लिखेगा। सेठ 
लोग पाई-पाईं का हिसाव रखते” है । और जब-जब वह 
हिसाव देखेगा तव तक गालियाँ देगा । अगर किसी साधा- 
रण- श्रादमी के घर चोरी करूँगा तो वह रोएगा । उद् 
बेचारे के पास पूजी ही कितनी होती है ' 


इस प्रकार विद्वान ने सव॒ का विचार कर देखा । 
ग्रस्त में उसने निव्चय किया कि औरों के घर चोरी करना 
तो उचित नही हे, राजा के यहा चोरी करनी चाहिए । 
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इस प्रकार निश्चय करके वह राजा के यहाँ चोरी करने गया । 


राजा ने एक बन्दर पाल रक्‍खा था । बन्दर राजा 
को बडा प्रिय था । वह उसे अपने साथ ही खिलाता और 
साथ ही रखता था । राद के समय जब राजा सोता तो 
बन्दर नगी तलवार लेकर पहरा दिया करता था। राजा 
बन्दर को अपना बडा प्रिय मित्र समझता था । 


राजा सो रहा था । बन्दर नगी तलवार लिये पहरा 
दे रहा था । इसी समय विद्वान चोरी करने के लिए 
पहुचा । 

बन्दर राजा का मित्र है, लेकिन वह विद्वान चोरी 
करने आया है इस कारण शत्रु है।फिर भी देखना चाहिए 
कि विद्वान शत्रु मे और मूर्ख मित्र मे कितना अन्तर है ? 
ग्रौर दोनो में कौन भ्रधिक हितकर या अहितकर है ” 


राजा गाह निद्रा में लीन था । उसी समय मकान 
की छत पर एक सॉँप आया । सॉप की छाया राजा पर 
पडी । बन्दर ने सॉप की छाया को सॉप ही समझ लिया 
ग्रौर विचार किया कि यह सॉप राजा को काट खाएगा ! 
वह चपल और मूर्ख तो था ही, आगे-पीछे की क्यो सोचने 
लगा ? उसे विचार ही नही श्राया कि छाया पर तलवार 
चुलाने से साँप तो मरेगा नहीं, राजा ही मर जायगा + 
वह तलवार सँभालकर छायारूपी सॉप को मारने के लिये 
तैयार हुआ । 

मूर्ख मित्र की बदौलत राजा के प्राणपसेरू उडने 
में देरी नही थी । विद्वान खडा-खडा यह जब देख रहा 
था । उसने सोचा--इस सूखे मित्र के कारण वृथा ही 


श्प्द्द वौकानेर के व्यास्यान 


राजा की जान जा रही है। चाहे मैं पकडा जाऊँ ओर 
मारा जाऊँ मगर राजा को बचाना ही चाहिए। अपनी 
आँखों के आगे राजा का वध में नही होने दूंगा * यह 
सोचकर विद्वान एकदम भपट पडा और उसने बन्दर को 
' तलवार पकड ली । बन्दर और विद्वान में झगड़ा होने 
लगा । इतने मे राजा की नीद खुल गई । वह हडबडा 
कर उठा और बन्दर तथा विद्वान की खीचतान देखकर 
और भी विस्मित हुआ । राजा के पूछने पर विद्वान ने 
कहा-- यह बन्दर आपके प्राण ले रहा था पर मुभसे यह 
नहीं देखा गया । इसी कारण भपट कर मैने तलवार पकड़ 
"ली है ।' 
है राजा--तू कौन है ” 

विद्वान--मैं ? मै चोर हूं ! 

राजा--बन्दर मुर्भे कैसे मार रहा था ? 

विद्वान--आप सो रहे थे और मैं चोरी करने की 
ताक में आया था | छत पर सॉप आया । उसकी छाया 
आपके शरीर पर पडी । छाया को सॉप समभ कर यह 

बन्दर तलवार चलाने को उद्यत हुआ । मुभसे यह नहीं 

देखा गया । मैने ऋपटकर तलवार पकड़ ली । 


ह विद्वान की वात सुनकर राजा सोचने लगा--प्रजा 


को अशिक्षित रखकर वन्दर के समान मूर्ख बनाए रखने से 
क्या हानि होती है, यह वात आज मेरी समझ में आई । 


मगर राजा ने पण्डित से पूछा--तुम पण्डित होकर चोरी 
करने आये हो ” 


पण्डित--मैं जुआ, खेलने के व्यसन में पड़ गया था। 


ज्ञान और चारित्र 5 
एक दुव्यसन भी मनुष्य के जीवन को किस प्रकार पतित 
कर देता है, किस प्रकार विवेक को विनष्ट कर देता है, 
, इसके लिए मै उदाहरण हू । जुआ के दुव्यंसन ने मेरी 
- पण्डित;।ई पर पानी फेर दिया है। मेरी विद्गवत्ता जुए से 
कलकित हो रही है । मै आपके सामने उपस्थित हू । जो 
चाहे, करें । 
मतलब यह है कि नादान दोस्त की अपेक्षा ज्ञानवान 
शत्रु भी अधिक हितकारी होता है। ज्ञानवान्‌ अपने कल्याण- 
ग्रकल्याण को शीघ्र समझ जाता है। ज्ञान का प्रकाश 
मनुष्य को शीघ्र ही सन्‍्मार्ग पर ले जाता है। पथश्रष्ट 
मनुष्य सी, अगर उसके हृदय में ज्ञान वियमान है तो, एक 
दिन सत्पथ पर आये बिना नही रहेगा । अ्रतएव प्रत्येक 
दशा में ज्ञान जीवन को उन्नत बनाने में सहायक होता है । 
अगर आ्राप लोग ज्ञान का सच्चा महत्त्व समभते हैं 
तो अहुेन्त भगवान के ज्ञान का प्रचार कीजिए | आप स्वय 
ऐसे काम कीजिए जिससे ज्ञान का प्रचार हो | श्रहन्त के 
ज्ञान का प्रचार अक्षरज्ञान के बिना नही हो -सकता । यह 
विचार कर ही भगवान ऋपभदेव ने ब्राह्मी को लिपिज्ञान 
दिया था । भगवान के आशय को आप समक्तिए और 
अपनी सतति को मूर्ख मत रहने दीजिए । ज्ञान का प्रचार 
करने का उद्योग कीजिए । ज्ञान की वृद्धि उन्‍नति का मूल 
मत्र है । आपके पास जो भी शक्ति हो, ज्ञान के प्रचार मे 
लगाइए । इतना भी न कर सके तो कम से कस ज्ञान और 
ज्ञान-प्रचार का विरोध तो मत कीजिए । ज्ञान की शिक्षा 
की निन्‍दा[ करना, उसमे रोडे अटकाना और जो लोग ज्ञान 
का प्रचार कर रहे है उनका विरोध करना बुरी बात है। 


श्श्र्ष बीकानेर के व्याल्यान 


ज्ञान का प्रचार शासन की प्रभावना का प्रधान अरद्ध है । 
सच्चे ज्ञान का प्रचार होने पर ही चारित्र के विक्नास की 
संभावना की जा सकती है। आप लोग ज्ञान और चारित्र 
, की आराधना करके आत्म-कल्य्राण में लगे, यही मेरी आत- 
, रिक काम्नता है । 





७--आ्लत्मा/हुकासीः: तलकार 


जिन्होने वस्तुत्त्क का यथार्थ बोध प्राप्त नहीं किया" 
है और जो- बहिदृ ष्टि बने हुए है; वे अपने सुख-दु ख का 
कारण सही रूप मे नहीं समझ पाते । वे निमित्त कारण 
को ही देखते हैं और उपादान कारण का विचार ही नही 
करते । मिर्च के तीखेपन को और मिश्री की मिठास को 
वे जानते 'है, मगर उन्हें यह मालूम नहीं होता कि उस 
तीखेपन का या मिठास का अनुभव होंता किसे है ” अगर 
नींम' में ही' कटुकता है और हमारी संवेदना कोई काम नही 
करती तो ऊँट को मीठा लगने वाला नीम हमे कटुक क्‍यों 
प्रतीत होता! है ? क्‍यां नीम“ ऊँट के लिए और मनुष्य के 
लिए अपना स्वांद वद॑ल लेता' है ” नहीं । नीम अपेना 
स्वभाव नहीं' बदल॑तां । लेकिन जीव कीं सवेदना शक्ति ही' 
नाना रूप“ धारण करके वस्तु'को' नाना रूप मे' ग्रहर्ण करती 
है | दही किसी को रुचिकर और किसी को अरुचिकरें क्यो 
प्रतीतः होता' हैं ” आत्मा' की सवेदंना शक्ति का ही यह 
सब खिलवाड है । यही बात सुख और दु ख॑ के विपय॑ में 
समभी जा सकती है | एक' आदमी जिसे दुख मानता है, 
दूसरे के लिए वह दुख' नही है। यही नही बल्कि उसके' 
लिए वह सुख है । ओर दूसरे का माना हुआ सुख' एक के 
लिए दु ख प्रतीत होता है। यह बात हम लोग व्यवहार ' 
में सदा देखते रहते हैं । पर इसका कारण क्‍या है ? 
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मिर्च तीखी प्रतीत होती है मगर वह अपने तीखेपन 
को नही जानती । मिश्री की मिठास मिश्री को मालूम नहीं 
है । मिर्च का तीखापन और मिश्री की मिठास आत्मा ही 
जानती है । भगर लोग आत्मा को भूल जाते है और स्थूल 
पदार्थों को पकड बेठते हैं और मानते है कि मिठास मिश्री 
में ही है और तीखापन मिर्च मे ही है। एक लकडी या 
पत्थर की पुतली के मुह में मिश्री या मिर्च डाली जाय 
तो क्‍या उसे मिठास या तीखास का अनुभव होगा ” 

नही |! 


तो फिर मानना चाहिए कि मिठास और तीखास का 
अनुभव करने वाला आत्मा ही है| आत्मा ही कर्त्ता है और 
आत्मा ही विधायक है । इसी प्रकार ससार की समस्त 


वस्तुओ पर विचार किया जाय तो यही सर्वत्र यही चमत्कार 
दिखाई देगा । 


ज्ञान प्राप्त करने के लिए बहुत-से पोथों की आव- 
श्यकता नहीं होती । ज्ञान तो एक छोटी-सी घटना और 
थोडी-सी वात से भी हो सकता है। और ज्ञान होने पर 
सज्ञान उसी प्रकार नप्ट हो जाता है। जैसे प्रकाश होने 
पर अन्धका र । 

ऋषि मुनि कहते आये हैं कि--हे मानव ' तू बाहरी 
वैभव में क्यो उलभा है ? स्थूल और निर्जीव पदार्थों के 
हर में क्यों पडा है ? उन्हें सुब-दु ख का विधाता क्यो 
ममऊ रहा है ” सुख-दुख के मूल स्रोत की खोज कर । 
देख कि यह कहाँ से और कंसे उत्पन्न होते है ” अपने 
मन को स्थिर करफे, अपनी दृष्टि को अन्तमखी बनाकर 
विच्वार करेगा तो स्पप्ट दिखाई देगा कि तेरा आत्मा ही 
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तेरे सुख और दुख आदि का विधातां है। उसी ने इनकी 
सुष्टि की है और वही इनका विनाश करता है । इस तथ्य 
को समभ जाने पर तेरो बुद्धि शुद्ध और स्थिर हो जायगी 
और तू बाह्य पदार्थों पर राग-ह्वेष करना छोड देगा । उस 
अवस्था में तुझे समता का ऐसा अमृत प्राप्त होगा जो तैरे 
समस्त दुःखों का, समस्त व्यथाओ का और समस्त प्रभावों 
का अन्त कर देगा । 


तू अपने बघन का निर्माता आप ही है और मुक्ति 
का विधाता भी आप ही है। तू स्वय दुःख का निर्माण 
करता है और फिर हाय-हाय करता है, लेकिन निर्माण 
करना नही छोडता । मिथ्याज्ञान के कारण जीव दुखो का 
विनाश करने के लिए जो प्रयत्न करता है, उसी प्रत्यन में 
से अनेक दुख फूट पडते हैं। इस प्रकार दुःखों की दीघधघे 
परम्परा चल रही है | इस परम्परा को समाप्त करने का 
उपाय सम्यण्ज्ञान ही है । सम्यग्ज्ञान के अपूर्व प्रकाश में 
दुखो के आद्य स्रोत को देख कर उसे बन्द रर देने से ही 
दुखो का अन्त आता है। दुखों का श्राद्य स्रोत आत्मा 
का विकारमय भाव है । इस प्रकार आत्मा ही दुखो का 
कर्त्ता और सहर्त्ता है । हु 

तोता पकडने वालों के विपय मे सुना जाता है कि 
वे जगल में एक गिर्री लगाते हैं। तोता आकर उस पर 
बैठ जाता है| तोते के बैठने पर गिर्री घमने लगती है । 
तोता यह समझकर कि यदि मैं गिर्री को छोड दूंगा तो 
गिर जाऊंगा, गिर्री को और मजबूती के साथ पकड 
जाता है। ज्यों-ज्यो वह मजबूती के साथ गिर्री को पक- 
डता है, गिर्रो अधिक-अधिक तेजी के साथ घूमती जाती 
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है । अगर तोता अपने पखों के बल को याद करके ग्िर्री 
को छोड दे तो वह उड जाय और गिर्री का घूमना भी 
वन्द हो जाय | मगर वह अपने पखी का बल भूल जाता 
है और गिर्री पर बैठा हाय-हाय करता रहता है। परि- 
णाम यह होता है कि उसे बन्धन में पडना पडता हैं । 

गिर्री की तरह ही यह ससार घूम रहा है। इस 
घूमते हुए ससार को पकड कर इसके साथ ही श्रात्मा भी 
चक्कर खा -रहा है । आत्मा ससार को दोप देता है मगर 
यह क्यो नहीं सोचता कि ससार को पकड किसने रखा 
है ” आत्मा ने ही ससार को पकड रक्‍खा है, इसी कारण 
वह ससार के साथ घूम रहा है | जिस दिन वह ससार का 
आ्रासरा छोड देगा उसी दिन उसे आनन्द का लाभ होगा 
श्रौर विग्रह शात हो जायगा । मगर ज्यो-ज्यो संसार घृनता 
है, त्यो-त्यो आत्मा इसे ज्यादा मजबूती से पकडता है और 
समभता है कि अगर मैंने ससार को छोड दिया तो गिर 
जाऊंगा । तोते की तरह आत्मा इसी भ्रान्ति मे पडा है । 
अगर आत्मा समझ ले कि मेरे पूमने से ही ससार घ्ृमता 
है तो उसके सब चक्‍कर मिट जाए । 

मित्रो |! अगर आप वास्तविक कल्याण चाहते है तो 
इस भूल पर विचार करो । इस प्रकार सुख और दुख 
का कर्ता आत्मा ही है। शास्त्र भी यही कहते है--- 

शभ्रप्पा मित्तममित्त च। 


अर्थात्‌-भआत्मा स्वय ही अपना मित्र है और स्वय 
ही अपना शत्रु है| अब प्रश्न उपस्थित होता है कि मित्र 
किसे कहते हे ” मिठाई और चूरमा खाने वाले मित्र तो 


बहुत मिलेंगे, मगर सक्ट के समय साथ देने वाले मित्र 
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विरले ही होते हैं । सम्पत्ति के समय मिठाई-चूरमा खाने 
वाले और मीठी-मीठी वाते बनाने वाले किन्तु सकट के 
समय किनारा काट जाने वाले लोग मित्र नहीं छिपे बात्रु 
है । सच्चा मित्र वह है जो घोर से घोर सकट आने पर 
भी अपने मित्र का साथ देता है और अपने मित्र को सकट 
से बचाने के लिए अपने प्राणो को भी सकट में डाल सकता' 
है । सच्चे मित्र की कसौटी ऐसे अवसर पर ही होती है। 


श्री जम्बू स्वामी ने अपनी पत्नियों के सामने मित्रता 
का एक दुष्टान्त देकर कहा-- तुम प्रेम दिखलाती हो, 
मगर सच्ची मित्रता यह नही है | ऊपरी सासारिक व्यव- 
हार को देखकर ही यह नहीं समझा जा सकता कि सच्चा 
मित्र कौन है ”? इस विपय मे एक दुष्टान्त सुनो । 

एक राजा का प्रधान था। राजा उसका खूब आदर- 


सत्कार करता था । प्रधान विवेकवान्‌ था । उसने विचार 
किया 


राजा योगी श्रगरनि जल, इनकी उलटी रीति । 
बचते रहियो परसराम, थोडी पाले प्रीति ॥ 


अतएव सिफ राजा के प्रेम पर निर्भर रहकर किसी दूसरे 
को- भी अपना मित्र बनाये रखना उचित है। मित्र होगा 
तो समय पर काम आयगा । 


इस प्रकार विचार कर प्रधान ने एक नित्य मित्र 
बनाया । प्रधान अपने इस मित्र के साथ ही खाता, पीता 
और रहता था। वह समभता था कि नित्य भित्र भी मेरा 


आत्मा है। इस प्रकार प्रधान अपने मित्र को बडे प्रेम से 
रखने लगा । 
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एक मित्र पर्याप्त नही हैं, यह विचार कर प्रधान ने 
टूसरा मित्र भी बनाया । यह मित्र पर्व मित्र था । किसी 
पर्व या त्यौहार के दिन प्रधान उसे वुलाता, खिलाता-पिलाता 
और गपशप करता था । प्रवान ने एक तीसरा मित्र और 
बनाया जो सँन-जुहारी मित्र था । जब कभी अचानक मिल 
गया तो जुहार उससे कर लिया करता था। इस प्रकार 
प्रधान ने तीन मित्र बनाये । 


, समय ने पलटा खाया । राजा, प्रधान पर कुपित 
हो गया । कुछ चुगलखोरो ने राजा के कान भर दिये कि 
प्रधान ने अपना घर भर लिया है, राज्य को अमुक हाति 
पहुचाई है, यह गया है, वह किया है, आदि आदि । राजा 
कान के कच्चे होते है । उसने एक दिन पुलिस को हुक्म 
दे दिया कि प्रधान के घर पहरा लगा दो और प्रात.काल 
होते ही उसे दरवार मे हाजिर करो । 

प्रारम्भ मे राज्य-व्यवस्था प्रजा की रक्षा के उद्द इय 
से को गई थी | लोगो ने अपनी रक्षा के लोभ से राजा 
की शरण ली थी । मगर घीरे-घीरे राजा लोग स्वार्थी 
बन गये । पहले राजा और प्रजा के स्वार्थों में विरोघ 
नही था । राजाओं का हित प्रजा का और प्रजा का हित 
राजा का हित था )। मगर राजाग्रो की विनलासिता और 
स्वार्थ भावना ने प्रवेश किया । तब प्रजा के हित का घात 
करके भी राजा अपना स्वार्थ सिद्ध करने लगे। तभी से 
राजा आर प्रजा के बीच संघर्ष का सूत्रपात हुआ । झ्राज 
वह संघर्ष अपनी चरम सीमा को पहुच गया है और राजा 
के हाथो से शासन-सूत्र हट रहा है । राजतन्त्र मरणासन्न 
हो रहा है और प्रजातन्त्र का उदय हो रहा है। 
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चगलखोरो ने भूठे-भूठझे गवाह पेश करके सिद्ध कर 
दिया कि प्रधान दुष्ट है। राजा ने प्रधान को गिरफ्तार 
करने की आज्ञा दे दी । इधर राजा ने आज्ञा दी और 
उधर प्रधान के किसी हितंषी ने प्रधान को राजाज्ञा सबधी 
सूचना देकर कहा-- “गिरफ्तारी मे देर नहीं है । इज्जत 
बचाना हो तो निकल भागों ।' 

प्रधान अपनी ग्राबर बचाने के उहृद्य से घर -से 
वाहर तो निकल पडा मगर सोच-विचार मे पड गया कि 
अ्रब कहाँ जाऊँ ? और किसकी शरण लूं ? अन्त में उसने 
सोचा-मेरे तीन मित्र हैं । तीन में से कोई तो शरण देगा 
ही । मगर मेरा पहला अ्रधिकार नित्य मित्र पर है। पहले 
उसके पास ही जाना योग्य है । 

प्रधान आधी रात और श्न्धेरी रात में नित्य मित्र 
के घर पहुचा | किवाड खटखटाए । मित्र ने पूछा-- 
कौन है ? 

प्रधान ने दबी आवाज मे कहा--घीरे बोलो धीरे ! 
में तुम्हारा मित्र हू । 

मित्र--मैं कौन ? 

प्रधान--तुम तो मुझे स्वर से ही पहचान लेते थे। 
क्या इतनी जल्दी भूल गये ? मैं तुम्हारा मित्र हु । 

मित्रन--नाम बताओ्रो ? 

प्रधान--अरे + नाम भी भूल गये ! मैं प्रधान हु । 

मित्र ने किवाड खोलकर आधी रात के समय आने 
का कारण पूछा । प्रधान ने राजा के कोप की कथा 
कहकर कहा- यद्यपि मैं निरपराघ हू, मगर इस समय 
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मेरी कौन सुनेगा ” इसीलिए मैं तुम्हारी शरण मे श्राया हू १ 
आगे जो होगा, देखा जायगा । 


मित्र--राजा के अपराधी को मेरे घर में शरण : 
वाल-बच्चे वाला आदमी हु । आघको मेरे हानि-लाभ 
का. भी विचार करना चाहिए राजा को पता चल गया 
तो मेरी मट्टी पलीद होगी !' अगर आप मेरे पिन्र हैं ता 
मेरे घर से आपको अभी-अ्भी चला जाना चाहिए । 


प्रधान--मित्र, क्या मित्रता ऐसे ही वक्‍त के लिए 

ती ? इतने दिन साथ रहे, साथ खाया-पिया ओर 
मौज की ! आज सकट के समय घोखा दोगे ? क्‍या आज 
इसी उत्तर के लिए मित्रता वाघी थी ”? 


मित्र--आ्राप मेरे मित्र है, इसी कारण तो राजा को 
सवर नहीं दे रहा हु | अन्यथा फोरन गिरफ्तार न करवा 
देता ? लेकिन अगर आप जल्दी रवाना नहीं होते तो फिर 
लाचार होकर यही करना पडेगा । 


प्रधान--निलंज्ज | मैंने तुके अपनी आत्मा की तरह 
स्नेह तिया ओर त्‌ इतना स्वार्थी निकला ! विपदा का 
समय चला जायगा, मगर तेरी करतूत सदा याद रहेगी । 


टूर रात्रि का घोर अन्चकार था और प्रधान के 

यम उससे नो घनतर निराशा का शअ्रन्वकार छाया 
था । उसमे अपने पवमित्र की याद आई । मगर दूसरे हीं 
दाण गाया आया--जत्र नित्यमित्र ने यह उत्तर दिया है 
तो परवमिन्न से क्या झाशा की जा सकती है ? मगर चल- 
कर देखना ता चाहिए । उस्त प्रदझार बिचार कर वह पर्व- 

मित्र के घर पहला । सारी घटना सुरने के वाद भिन्न ने 


हे! 
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हाथ जोडकर कहा--मेरी इतनी शक्ति नहीं कि राजा के 
विरोधी को शरण दे सक्‌ ! आप भूखे हो 'तो भोजन कर 
लीजिए । वस्त्र या घन की आवश्यकता हो तो मै दे 
सकता हू । मगर आपको स्थान देने मे श्रसमर्थ हूं । 
प्रधान--मैं नड्भा या भिखारी नहीं हूं । मेरे घर 
घन की कमी नही है । मैं तो इस सकट के समय शरण 


चाहता हू । जो सकट के समय सहायता व करे वह मित्र 
कंसा ? 


जे न मित्र-दुख होहि दुखारो । 
तिर्नाह विलोकत पातक भारो ॥ 


जो अपने मित्र के दु.ख से दुखित नही होते, उन्हें 
देखने मे भी पाप लगता है । 

मित्र--मैं यह नीति जानता हें, मगर राजबिरोधी 
को अपने यहाँ आश्रय देने की शक्ति मुभमे नही है । 

प्रधान ने सोचा--हठ कस्ना वथा है। नित्य मित्र 
जहाँ गिरफ्तार कराने को तेयार था वहा यह नम्नतापूर्वक 
तो उत्तर दे रहा है !' यह विपत्ति मित्रो की कसौदी है,। 

निराश होकर प्रधान सेनजुहारी मित्र की ओर रवाना 
हुआ । उसने सोचा--इस मित्र पर अपना कोई अधिकार 
तो है नही, मगर कसौटी करने में क्‍या हर्ज है? यह 
सोचकर वह अपने तीसरे मित्र के घर पहुचा । राजा के 
कोप की कहानी सुनाकर ग्राश्नय देने की प्रार्थना की । 
मित्र ने दृढ़ता के साथ कहा--खैर, यह तो राजा का ही 
कोप है, अगर इन्द्र का कोप होता और मै सहायता तन 
देता तो आपका भित्र कैसा ? झ्ाप ऊपर चलिए और 
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निश्चिन्त होकर रहिये । यह घर आ्रापका ह्ठी है । 


प्रधान की प्रसन्‍नता का पार न रहा । मन ही मन 
कहा-- इसे कहते हैं मित्रता समय पर ही मित्रता को 
पहिचान होती है । 

प्रधान अपने मित्र के साथ भीतर गया । मित्र ते 
उसका सत्कार करके कहा-»गर आपकी कोई ग्रावश्यकता 
हो तो बिना सकोच कह दी जिए । प्रधान के मना करनें 
पर उसने कहा मनुष्य मात्र भूल का पात्र हैं। अगर 
कोई भूल हो गई हो तो आप मुझ से छिपाइए नहीं । सच- 
सच कह दीजिए । रोग का ठीक तरह से पता लगने पर 
ही सही इलाज हो सकता है । 


प्रधान सोचने लगा -अपनी वात ऐसे मित्र से नहीं 
कहगा तो किससे कहूगा ? और प्रधान ने उसके सामने 
ग्रपना दिल खोलकर रख दिया । मित्र ने उसे आश्वासन 
दिया ॥ 


प्रात काल प्रधान के घर की तलाशी ली गई । तभी 
पता चला कि प्रधान घर में नहीं है । चुगलखोरो की बन 
आ्राई कहा--प्रधान अपराधी न होता तो भागता ही क्यो ? 
भागना ही उसके अपराधी होने का सबसे बडा सबूत है । 
राजा के दिल में वात ठस गई । उसने कहा--ठीक है । 
पर भागकर जायगा कहाँ ”? जहाँ भी होगा पकडवा कर 
मेंगवा लिया जायगा । 


प्रधान का आाश्रयदाता भिन्न प्रात काल ही राजा के 


दरवार में जा पहुचा था | वह चुपचाप सारी वाते सुनता 
रहा । सारे शहर में हलचल मची थी । 


आत्मा -दुधारी तलवार १६ 


सब बातें सुन चुकने के बाद मौका देखकर प्रधान 
के मित्र ने मुजरा किया । राजा ने कह्य -सेठ, तुम कभी 
आते नही । आज आने का क्‍या कारण है ' 


सेठ--प्रथ्वीनाथ कुछ अज करना चाहता हू । 
राजा--कहो । 
सेठ--एकान्त में निवेदन करूँगा । 


राजा और सेठ एकान्त मे चले गये । वहाँ राजा के 
पूछने पर सेठ ने कहा--महाराज, प्रधानजी ने क्या अप- 
राध किया है ? क्‍या मैं यह जान सकता हूं ” 


राजा ने कई-एक अपराध गिना दिये, जिनके विषश 
में कोई प्रमाण नही था । 


सेठ--अआपके कथन को मभिथ्या कैसे कहा जा सकता 


है ” मगर प्रधान के बिना तो काम चलेगा नहीं । आपने 
इस विषय मे क्‍या सोचा है ? 


राजा--दूस रा प्रधान बुलाएगे । 


कली "७४% चित्‌ वह भी ऐसा ही निकला तो क्‍या 
गा 


राजा--उसकी परीक्षा कर लेगे । 


सेठ--नये प्रधान की जिस प्रकार जाच करेगे, उसी 
प्रकार अगर पुराने प्रधान की जाच की जाय तो क्या ठीक 
न होगा ? वह नया आयगा तो पहले अपना घर वनायंगा । 
उपद्रव मचा देगा । शायद आपको फिर पद्चात्ताप करना 
पडे- । पुराने प्रधात से असभियोगो के विपय मे आप स्वय 
पूछते और सतोपजनक उत्तर न मिलने पर यही कैद कर 


६ 


१७० बीकानेर के व्याख्यान 


ज्षेते तो क्या हानि थी ? मगर आपने उस खानदानी प्रधान 
के पीछे पुलिस लगा दी । यह कहाँ तक उचित हैं, आप 
सोचे । | 

सेठ की बात राजा को ठीक मालूम हुई। उसमें 
कहा-- सेठ, तुम राज्य के हितचिन्तक हो । इसी कारण 
तुम्हे राजा और प्रजा के बीच का पुरुष नियत किया है 
और सेठ की उपाधि दी गई है। मगर प्रधान न मालूम 
कहाँ चला गया है ! वह होता तो उससे सब बात पूछता । 
ह सेठ--प्रधानजी मेरे ग्रात्मीय मित्र हैं । मुझे -उनकी 
सव बातो का पता है। उनके अभियोगो के विषय में 
मुभसे पूछे तो सभव है में समाधान कर सक । 

राजा--प्रधान तुम्हारे मित्र है ”? 

सेठ--मैंने न तो कभी छदाम दी है, न ली है। 
आपके प्रधान होने के नाते और मनुष्यता के नाते उनसे मेरी 
मित्रता है| मित्रता भी ऐसी है कि उन्होने मुभसे कोई 
वात नहीं छिपाई । 

राजा--श्रच्छा, देखो, प्रधान ने इतना हजम कर 
लिया है । 

सेठ--ऐसा कहने वालो ने गलती है। भला बही 
मंगवा कर देखिए तो समाधान हो जायगा । 

वही मंगवाकर देखी गई । राजा ने पाया कि वास्तव 
से झअभियोग निराघार है । इसी प्रकार और दो-चार वातो 
फी जाँच की गई । सव ठीक पाया गया। सेठजी वीच-बीच 
मे कट देते थ-हाँ इननी भूल प्रधानजी से अ्रवध्य हुई है 
झौर वे इसके लिए मेरे सामने परचात्ताप भी करते ये । 
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आपसे भी कहना चाहते थे मगर शायद लिहाज के कारण 
नही कह सके । 

राजा--प्रधान ने पश्चात्ताप भी किया था ” मगर 
इतने बडे काम मे भूल हो जाना सभव है। वास्तव में 
मैने प्रधान के साथ अ्रनुचित व्यवहार किया है। किन्तु 
ग्रब॒ तो उसका मिलना कठिन है ? कौन जाने कहाँ चला 
गया होगा ” 

सेठ--अगर आप उनके सम्मान का वचन दे तो में 
ला सकता हू । , 


राजा--क्या प्रधान तुम्हारी जानकारी में है ” 


सेठ--जी हा । मगर बिना अभ्रपराध सिर कटाने के 
लिए में उन्हे नही ला सकता । आप न्याय करने का वचन 
दें तो हाजिर कर सकता हू । 


राजा--मैं वचन देता हू कि प्रधान के गौरव की 


रक्षा की जायगी । यही नही वरन्‌ चुगलखोरो का मुह 
काला किया जायगा । 


सेठ--महा राज, अपराध क्षमा करें। प्रधानजी भेरे 
घर पर हैं । 


राजा--सारे नगर मे उनकी बदनामी हो गई है । 
उसका परिमार्जन करने के लिए उनका सत्कार करना 
चाहिए । मैं स्वय उन्हे लिवाने चलगा और आदर के साथ 
हाथी पर बिठाकर ले आऊँगा । जिसने अपमान किया है, 
वही मान करे तो अपमान मिट जाता है । 

हाथी सजाकर राजा, सेठ के घर की तरफ रवाना 
हुआ । सेठ ने जाकर प्रधान से कहा--प्रधानजी, आपको 
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दरबार में पधारना होगा ! 
प्रधान--क्या गिरफ्तार करागओगे ? 


, + सेट--क्या मैं पायी हूं ? महाराज द्वार पर आ पहुचें 
हैं और आदर के साथ आपको ले जाएगे । 


! सेठ के साथ बाहर आकर प्रधान ने राजा को मुजरा 
किया । राजा ने हाथी पर बेंठने का हुक्म दिया । श्रवान 
शर्मिन्दा हुआ । तब राजा ने कहा जो होना था, हों 
चुका । शर्माने की कोई बात नही है । मू्खों की बातो में 


आकर मैंने तुम्हारा अपमान किया है। मगर अब किसी 
प्रकार की शका मत रक्‍खो । 


दरबार मे पहुचकर प्रधान ने निवेदन किया--मेरे 
विरुद्ध जो भी आरोप हैं, उनकी कृपा कर जाच कर 
लीजिए । इससे मेरी निर्दोषिता सिद्ध होगी और चुगल-' 
खोरो का मुह आप ही काला हो जायगा । 


जम्बूकुमार अपनी पत्नियो से कह रहे हैं- कहो, 
मित्र कैसा होना चाहिए ? उनकी पत्नियों ने कहा--पहला 
मित्र तो मुह देखने योग्य भी नही है। दूसरे ने हृदय को 
नही पहचाना और अ्रनावश्यक वस्तुए' पेश की । तीसरे 
मित्र ने हृदय को पहचाना और उसी के अनुसार उपाय 
किया । इसलिए मित्र हो तो तीसरे मित्र के समान ही 
होना चाहिए । 


जम्वृकुमार कहने लगे--प्रधान के समान मेरे भी 
तीन मित्र हैँ । नित्य मित्र यह शरीर है। इसे प्रतिदिन 
नहलाता-घुलाता हू, खिलाता-पिलाता हू और सजाता हू । 
परन्तु कष्ट का प्रसंग आने पर, जरा या रोग झाने पर 
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सब से पहले शरीर ही घोखा देता है । इसका सत्कार- 
सन्‍्मान करने पर भी यह शरीर आत्मा के बधन नही तोड 
सका । अतएव आत्मा से शरीर को भिन्‍न और अन्त में 
साथ न देने वाला समभकर उस पर ममता रखना उचित 
नही है । 
माता, विता, पत्नी आदि कुटुम्बीजन पर्वमित्र के 

समान हैं । पत्नी, पति पर प्रीति रखती है किन्तु जब कर्म- 
रूपी राजा का प्रकोप होता है तब वह अपने पति को छुडा 
नही सकती । 

जा विन चेतन से कर्म दात्रुता करे 

ता दिन कुदुम्ब से कोउ गर्ज न सरे 


जिस दिन कर्म चेतना के साथ शत्रुता का व्यवहार 
करता है, उस दिन कुट्म्बीजन क्या कर सकते हैं ” वह 
व्याकुल भले ही हो जाएँ और सहानुभूति भले प्रकट करे 
किन्तु कष्ट से छडाने में समर्थ नही होते । 

जम्बूकुमार अपनी पत्नी से कहते हैं--मेरे तीसरे 
मित्र सुधर्मा स्वामी हैं । उन्होने आत्मा और कर्म की भिन्न- 
भिन्न व्याख्या करके उसी प्रकार समभाया है, ज॑से सेठ ने 
राजा को समभ्ाया था । इस तीसरे मित्र की बदौलत ही 


आत्मा दुख से सुक्‍्त होता है और अपने परम पद पर 
प्रतिष्ठित जाता है । 


अ्रप्पा कत्ता विकत्ता य दुक्वाण य सुहाण य । 
हे आत्मा ! अगर तू चाहे तो दुख क्षर भर भी 
नही ठहर सकता । मगर तू धन की कुजी भी अपने हाथ 
मे रखना चाहता है | यह दोनो बाते एक साथ नही हो 
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सकती ॥ 


. बस्तुत सच्चा मित्र वही है तो उपकार करता हैं 
सकट से बचाता है और जो सनन्‍्माग पर ले जाने का प्रयत्न 
करता है । मित्र का यह स्वरूप आध्यात्मिक दृष्टि से ही 
समभने याग्य नही है किन्तु व्यावहारिक और नेतिक दृष्टि 
से भो समभने योग्य है । आाचारामसूत्र मे कहा है - 


पुरिसा ! तुमम्ेव तुम मित्त कि बहिया सिंत्त' मिच्छसि । 


अर्थात्‌-है पुरुष ! तू अपना मित्र आप ही है । दूसरे 
मित्र की अभिलाधा क्यो करता है ”? 

इसलिए में कहता ह-मित्रो ! श्ञास्त्र के इस वचन 
को याद रक्‍खो । ससार-सागर में अगर नौका का आश्रय 
लेना हो तो शास्त्र की इन सूक्‍्तियो को मत भूलो । अगर 
आपने इस तथ्य को कि हम स्वय ही अपने सुख के विधाता 
है, सम लिया तो दुख आपके पास फ्टक ही नही सकेगा । 
बल्कि इससे आत्मा को अपूर्व लाभ होगा । 


वास्तव में दुख और सुख का कर्त्ता-हर्त्ता आत्मा ही 
है । लेकिन हम सुख और दुख दोनो के आने पर गफलत 
में पड जाते हैं। सुख के समय आत्मा अहकार मे ड्ब 
जाता है और जब दुख होता है तो बिलबिलाने लगता 
है । आत्मा जब सुख को पुत्र, पत्नी, परिवार आदि का 
दिया हुआ मानता है तो अरहकार के साथ उसमे एक जह- 
रीली भावना उत्पन्न होती है। मैं श्रेष्ठ हु और दूसरे 
मुझसे हीन हैं, यह भावना विपली भावना है। सुख को 
दूसरे का दिया हुआ मानकर इस विपमय भावना को स्थान 
देने से श्रात्मा अमृत को विप और दूध को शराब बना 
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लेता है । इसके विपरीत जब दुख आ पडता है तो दुख 
के निमित्त कारण पर निरन्तर मलीन विचार करता रहता 
है । फिर अपने ही पैदा किये हुए दुख से दुखी होकर 
अपने को ग्रनाथ मान बैठता हे और अपनी रक्षा को इच्छा 
से दूसरो को नाथ बचाता फिरता है। वह सोचता है कि 
भेरो, भवानी, भोपा आदि की दरण लेने से मेरे दुःख का 
अन्त आ जायगा और मैं सुखी हो जाऊगा । इस प्रकार 
तत्व का बोध न होने के कारण आत्मा सुख में अहकार 
करता है और दुख मे दीन बन जाता है। इस प्रकार 
सारा ससार अपनी मिथ्या घारणा के कारण परेशान हो 
रहा है | सौभाग्य से जब कभी कोई ज्ञानघधव मिलता है 
आर उसके मिलने पर आत्मा अपने सम्बन्ध मे विचार 
करता है, तब उसके नेत्र खूल जाते हैं। उस समय उसकी 
सम में आता है-- 
अप्पा कत्ता विकत्ता य बुक्खाण ये सुहाण य । 


अरे मानव ! तू भ्रम मे क्यो पडा है? अपने 
श्रन्तरतम की ओर देख । वही तो वह बडा कारखाना चल 
रहा है जहाँ सुख और दुख तेरी भावनाओ्रो के साँचे मे 
ढल रहे हैं| और तू बाहर की ओर देखता है ? कस्तूरी- 
मृग कस्त्री की खोज के लिए इधर-उधर भागता फिरता 
है। उसे नही मालूम कि कस्त्री बाहर नही, उसी के 
भीतर है । यही दशा तेरी है। तू महात्माश्रो की वाणी 
सुन । वीतराग के कथन पर श्रद्धा कर और समभ ले कि 
अपने सुख-दुख का दाता तू ञ्राप ही है। तुझे सुख या 
दुख देने का सामथ्य दूसरे मे नही है। अगर सोने-चादी 
में सुक्ष होता तो सब से पहले सोने-चादी वालो की ही 
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गर्दन क्यो काटी जाती ? स्त्री से सुख होता तो जहर क्यो 
दिया जाता ? इन सब बाह्य वस्तुओं से सुख होने का 
भ्रम दूर कर दे । निश्चय समझ ले कि सुख तेरी शान्ति, 
समता, सतोष और स्वस्थता में समाया है । तेरी भाव- 
नाए ही सुख को उत्पन्न करती है। स्त्री, पुत्र और धन- 
वैभव का अ्रहकार छोड दे । 

दुख के विषय में भी यही बात है । समस्त ससार 
की शक्तियाँ सगठित होकर भी तुझे दुखी नही बना सकती । 
अपने दुख का निर्माण तो तू स्वय करता है । 


सिर पर अगारे जल रहे है और कोल्हू मे पिल रहे 
हैं, तब भी तत्त्वज्ञानी क्या कभी अनाथ भावना उत्पन्न होने 
देते है ” नहीं । ऐसे समय में वे जरा भी दुख का विचार 
करते तो नाथ न रहते । मगर उन्होने ऐसा विचार ही 
नहीं किया । वे इस विचार पर दृढ थे कि हम अपनी ही 
आत्मा को शरण लेगे, स्वय सनाथ बनेंगे। दूसरे को नाथ 
नही बनाएंगे । जो परिस्थिति उत्पन्न हुईं है वह हमारे ही 
प्रयत्नो का फल है । हमारे ही प्रयत्न से उसका अन्त 
होगा । दीन बनकर दूसरे का आश्रय लेने से कुछ हासिल 
होने वाला नही है | यही नही, ऐसा करने से दुख बढ 
सकता है, घट नहीं सकता । दीनता स्वय एक व्याधि है। 
उसका आश्रय लेने से व्याधि कैसे मिट सकती है ”? 

मतलब यह है कि सुख, दुख, कामधेनु, बैतरणी, 
कल्पवुक्ष और कूट शाल्मलि आदि सब वस्तुए आत्मा से 
डी उत्पन्न होती है । अब यह भी देखना चाहिए कि 
आत्मा इन सव को किस प्रकार बनाता है ”? 

हे आत्मा ! तू अन्तमुख होकर विचार कर । स्व- 
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रूप की ओर देख । तू किस प्रकार सुख बनाता है और 
किस प्रकार दुख का निर्माण करता है, इस बात को भली- 
भाँति समझ । कब समझा जाय कि तू अपने के लिए बंत- 
रणी बना रहा है श्रौर कब समभा जाय कि तूने नन्‍्दन वन 
और कामधेनु का निर्माण किया है ” इस बात पर विचार 
कर । 


मान लो कि आपके पास एक वस्तु ऐसी है जो 
दाहिने हाथ में लेने पर रत्न वन जाती है और बाये हाथ 
में लेने पर कोयला हो जाती है । आप उस वस्तु को किस 
हाथ मे लेना पसंद करेंगे ? 
दाहिने हाथ मे 
एक वस्तु दाहिने हाथ में लेने पर फूल की छडी हो 
जाती है और बाये हाथ मे लेने पर काली नागिन बन 
जातो है| आप उसे किस हाथ मे लेंगे ”? 
दाहिने मे 
प्रत्येक आत्मा में ऐसी शक्ति विद्यमान है कि वह 
श्रेष्ठ से श्रेष्ठ वस्तु को कनिष्ठ वना सकती है और कनिष्ठ 
से कनिष्ठ वस्तु को श्रेष्ठ बना सकती है । 
श्रप्पा नई वेषरणी, अप्पा में कूडसामली । 
अ्रप्पा कायदुहा घेणू, अ्रप्पा से बंदण वर्ण 0 
श्रप्पा कत्ता विकत्ता य, डुहण य सुहाण य । 
अप्पा मित्तमसित्त च, दुष्पट्टिय सुपद्धिझ्ो ॥ 
“+-उत्तरा० झं० २०१ 
अर्थात्‌ मेरी आत्मा वेतरणी नदी है, श्रात्मा ही 
कूटशाल्मलि वृक्ष है, आत्मा ही कामबेनु है और आत्मा ही 


] 
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नन्दन वन है | सुखो और दु खो का कर्त्ता और हर्त्ता भा 
आत्मा ही है। सन्मार्गगामी आत्मा ही मित्र है और कुमाग- 
गामी आत्मा ही शत्रु है । 


' श्री आचाराग सूत्र मे भी यही कहा है कि-हें 
पुरुष | तू ही तेरा मित्र है, बाहर के मित्र की तरफ 
क्यो ताकता है ! इसी वाक्य को पलट कर कहा जा 


सकता है कि--हे पुरुष ! तू ही मेरा छरत्रु है तू दूसरे को 
क्यो शत्रु समभता है ?' 


' मित्रो ' जब एक ही वस्तु फूल की छडी बन सकती 
है और नागिन भी बन सकती है और उसका बनाना भी 
तुम्हारे ही अधीन है तो उसे नागिन क्यो बनाते हो ? फूल 
की छडी क्यो नही बनाते ? 


आ्रात्मा कब फूल की छडी बनती हूँ और कब नागिन 
बनती है, इसके लिए कहा गया हँ-- 


(्‌ 
दुष्पद्टिय सुपद्दधिए । 
आत्मा जब कुकर्म मे लगती है तो आप ही अपना 
शत्रु बन जाती हूँ । दुष्कर्म मे सलग्न आत्मा अपने आप 
का बरी हैँ । इसी प्रकार सत्कर्म भे लगी हुई आत्मा अपना 


मित्र हे | दुष्कर्म मे लगने का फल दुख के अतिरिक्त और 
क्या हो सकता हूँ ” 


आत्मा दुष्कर्म मे किस प्रकार प्रवृत्त होती है और 
सत्कममं मे किस प्रकार लगती हैँ, इस बात को जरा स्पष्ट 
छूप से समझ लीजिए । पहले कानो को ही लीजिए । इन 
क्रानो से धर्मोपदेश सुना या वीतराग भगवान्‌ की वाणी 
सुनी तो आत्मा ने अपने आपको सित्र बनाया । इसका फल 


॥ 
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क्या हुआ ” 


त महप्फललं॑ खलु एगस्स वि झ यरिस्स, 
धम्मियस्स सुवयणस्स सवणयाएं ॥। 


अर्थात्‌-तथा रूप के श्रमण निग्नन्थ के प्रवचन का 
एक भी वाक्य सुन ले तो उसके फल का पार नही रहता । 


इसके विपरीत कानो को अगर वेश्या का गान सुनने 
मे लगाया या विकथा सुनने में लगा दिया तो श्रात्मा 
दु प्रतिष्ठित हो गया । अतएव मनुष्य को विचार करना 
चाहिए कि--इन कानो की बडी महिमा है। एकेन्द्रिय, 
द्वीनिद्रिय, त्रीन्द्रिय और चतुरिन्द्रिय जीवो की अवस्था में 
अननन्‍्तकाल तक ओआत्मा रहा है और उस अवस्था मे उसे 
कानो की प्राप्ति नही हो सकी । किसी प्रकार श्नन्त पुण्य 
का उदय होने पर पचेन्द्रिय दशा प्राप्त हुई और तब कानों 
की प्राप्ति हुई है | प्रबल पुण्य का व्यय करके आत्मा ने 
कानइन्द्रिय प्राप्त की है सो क्या इसलिए कि उसे पाप के 
उपार्जन मे लगा दिया जाय ? नहीं ! इनसे परमात्मा की 
वाणी सुनना चाहिए । यही कानो का सदपयोग है । 

कहा जा सकता है कि दिन भर तो घर्मोपदेश होता 
नहीं है, फिर दिन भर इनका क्‍या उपयोग किया जाय ? 
इसका उत्तर यह है कि जब घर्मोपदेश सुनने का अवसर 
न हो तो आत्मा का नाद सुनो । भगवान्‌ के स्मरण का 
नाद आत्मा में चलने दो और इसी अन्तर्नाद की ओर कान 
लगाये रहो । इतना भी न कर सको तो परमात्मा का 
भजन सुनो । अगर आपने इस तरफ सावधानी रक्‍्खी तो 


थोडे ही दिनों मे आप देखेंगे कि आपका कितना विकास 
होता है ! 
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राते रोज विचारों आण कमाया शु अहीं रे 
सुता मन मही- रे ॥राते०॥ 
खाबा पीवा प्रभुए दीघु, 
ते मठ तें शु हु कीधु; 
ए खातों सरभर कोधी छे के नहीं रे ॥राते०॥४ 
पाप रूपि सो करज थयो छें, 
ते साटे शु पुण्य कर्यो छे ? 
वध्‌ घट के सुधार्यों ु तो महीं रे ॥राते०॥ 
गुजराती कवि कहता है--श्राप प्रतिदिन रोजनामचा 
लिखते है । जमा-खचे, पोते वाकी, लेना-देना और जमा- 
पूंजी आादि देखते हैं । ससार मे कहावत है कि जिसका 
हिसाब वरावर हो, उसे कभी हानि नही उठानी पड़ती । 
जो आय-व्यय का हिसाव नहीं रखता, उसे आय कम और 
व्यय ज्यादा हो तो उसकी दुकान कितने दिन चलेगी ” 
मित्रो | आप व्यापारी है और आय-व्यय के हिंसाव 
के महत्त्व को भलीभमॉति समभते हैं। आय रुपये-पंसे का 
हिसाव रखते भी हैं मगर ससार से आ्रागे की भी बात 
कभी सोचते है ” उसका हिसाव रखते हैं ? अनन्त पुण्य 
की पूजी लगाकर आपने यह मानव भव पाया है और 
दूसरी सामग्री पाई है। अब इस सामग्री से आप क्‍या 
कमाई कर रहे हैं ” सोने के समय रुपयो के आय-व्यय का 
हसाव कर लेते हो, लेकिन कभी यह भी देखते हो कि 
मैंने अनन्त पुण्य के बदले में नवीन कमाई क्‍या की है 
कही ऐसा तो नही है कि मूल पूजी ही आप समाप्त कर 
रहे हो ” 
खान-पान की सामग्री छ्ुभ कर्म के उदय से मिलतो 
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है और शुभ कर्म, क्रिया से उपाजित किये जाते हैं । श्रमण 
के नाम और गोत्र के श्रवण से भी पुण्य की प्राप्ति होती 
है । इसका श्रर्थ यह निकला कि- है प्रभो ! मैं तुम्हारा 
ही दिया खाता हु । इस प्रकार की भावना से अभ्रहकार का 
त्याग होता है । 

ग्रब यह विचार करना उचित है कि मैं भगवान्‌ के 
घर का खाता तो हू परन्तु बदला क्या चुकाता हू ” 


मैंने कल उपवास किया था । आज दूध पीने लगा 
तो वह दूध बहुत स्वादिष्ट लगा । उस समय मैं विचारने' 
लगा कि इस एक-एक घूट दूध की कीमत क्‍या है ? यह 
कसे पेदा हुआ ? साथ होने के कारण हम इसे माँग लाये, 
अन्यथा हमे इसके माँगने का क्‍या अधिकार है ” गृहस्थो 
ने गाय पाल रक्‍्खो है। वे उसे खिलाते-पिलाते हैं और 
बदले में दूध लेते हैं । परन्तु हमने क्‍या याय पाल रक्‍्खो 
है ” मगर तप और सयप्तर के लिए इस शरीर की रक्षा 
करना है, इसलिए माँग लाये। तप-सयम के नाम पर लाये 
हुए दूध को पीकर अगर आत्मा तप-सयम मे लगा, तब 
तो उचित है, अन्यथा एक घूट का बदला चुकाना भी 
कठिन हो जायगा । लोगो ने यह दूध हमे तप-सयम पालने 
के लिए दिया है, विकारों का पोषण करने के लिए नही 
दिया है | धन्ना मुनि वेले-वेले का तप करते हुए पारणे 
मे ऐसा आहार लेते थे जिसे भिखारी भी पसंद न करे । 
ऐसा आहार करते हुए भी वे तप करते थे । हे आत्मन्‌ ' 
विचार कर कि वे तो नीरस और रूखा-सूखा आहार करते 
भी तप करते थे और त्‌ कसा आहार करता है और उसके 
बदले मे क्‍या करता है ” 
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इस प्रकार का विचार करने वाला अपनी जीभ पर 
अ्रकुश रख सकेगा और उसकी घारणा वन जायगी कि भोजन 
जीभ को सतुष्ट करने के लिए नहीं है, वरन तप ओर 
सयम की वृद्धि के लिये है। भोजन करके जो तथ और 
सयम का पालन करता है, उसका भोजत करना सार्थक है । 
जो ऐसा नही करना बह अपने माथे पर कर्ज चढा रहा है। 

दिन और रात्रि सबधी प्रतिक्रमण का श्रर्थ क्या है ? 
इनकी नियमितता पर ज्ञास्त्र मे जो जोर दिया गया है, 
उसका रहस्य क्‍या है ? जो गृहस्थ या साधु प्रतिक्रमण के 
असली रहस्य और उद्देश्य को समभकर भावपूर्वक प्रति- 
क्रमण करेगा, उसके जीवन मे उत्क्रान्ति हुए बिना नहीं रह 
सकती । 


जो ज्यादा बढिया खाना खाता ह श्रीर बढिया कपडा 
पटनता हूँ, उसे समझना चाहिए कि मुझे इसका ज्यादा 
बदला देना पडेंगा । होटल में जाकर एक आदमी चने 
चवाता है और दूसरा पिछते की बर्फो खाता हैं। इन दोनो 
में से किसे अधिक दाम देने होगे ”? 

'पिश्ते को चक्‍की वाले को [* 

इसी प्रकार खाना मात्र पराया हैँ। अ्रतएव खाना 
खाकर अपने कत्तंव्य को भूल न जाग्रो | माथे पर जो ऋण 
ले रहे हो, उसे चुकाने की भी चिन्ता रक्खो और यथा- 
शक्ति चुकाते चलो । अगर तुम साथु हो तो वास्तविक 
साथ॒ता प्राप्त करो ओर अगर श्रावक हो तो सच्चे श्रावक 
के गुण प्राप्त करो । इसी उद्दश्य की पूर्ति के लिए भोजन 
करने की भावना रक्‍खों और अ्रडबड खाना छोडो । 


श्रावक मास और मदिरा का सेवन नहीं करता । 
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क्यो ? इसीलिए कि इन वस्तुओ्नों के खात्त-पान से प्रकृति 
सात्विक नही रहेगी और खाता इतना भारी हो जायगा 
कि उसका चुकता करना कठिन हो जाग्रगा । 


साधु तो दूसरों के घर से आहार लाते हैं पर श्रावक 
अपने घर का खाते हैं । वह सोच सकते हैं कि हम अपनी 
कमाई खाते हैं । पराई कमाई नहीं खाते | मगर उन्हें यह 
भी सोचना चाहिए कि उनकी कमाई क्‍या है ”? जरा अपनी 
कमाई का विचार तो करो ' तुम ऐसी कौत्त-सी चीज 
अपने हाथ से उत्पन्न करते हो, जिससे तुम्हारी या दूसरों 
की जीवन सबधी ग्रावश्यकतागओं की प्रत्यक्ष पूति होती ही ” 
किसान को ऐसा कहने का अधिकार हो सकता है, क्योकि 
त्रह मिट्टी में से अनाज निक्रालता है। आप किस विरते 


पर ऐसा अ्रभिमान-कर सकते हो ”? पैसा कमा लेना अपनी 
कमाई का खाना नहीं कहलाता । 


मित्रो ! मेरे कहने पर विचार करो,। मैं प्रतिदिन 
कहता हु. इस कारण इस कथन के प्रति उपेक्षा मत करो । 
आ्रपके जीवन का उत्कर्ष ऐसी बातां पर गहराई के साथ, 
एक्रान्त मे विचार करने से और अपने उन्त विचारो को 
अमल में लाने से ही होगा । निस्सदेह आप पृण्यशाली हैं । 
इसी कारण आपको बुद्धि मिली है । पुण्य से मिली बुद्धि 
को दूसरे को अपने फदे मे फँसाने के काम मे मत लगाओ । 
बुद्धि के दो काम हैं | प्रथम यह कि किसी को न फेंसाया 
जाय और दूसरा यह है कि फंसे हुए को निकाला जाय । 
अगर फंसाने वाला ही बुद्धिमान समझा जाय तो मच्छी- 
मार को सबसे बडा वुद्धिमान्‌ कहना पडेगा। दूसरे लोग 
कभी-कभी किसी को फंसाते है किन्तु मच्छीमार का प्रधान, 
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धन्धा ही मछलियों को फँसाना है। मच्छीमार ऐसी चतु- 
राई से जाल वनाता है कि मछलियाँ उसमे फंस तो जाती 
है मगर निकल नहीं सकती । फिर भी ज्ञानपूर्वक विचार 
करने से प्रतीत होगा कि फँसाना कोई बुद्धिमत्ता नही है । 
फँसे हुए को निकालने में ही बुद्धिमत्ता हैं। इस तथ्य पर 
विचार करने से आप अपनी वुद्धि का सदुपयोग करना 
सीखेंगे । 

आप जो खाते-पीते हैं, उसका कुछ तो बदला दीजिये । 
आ्राप हल तो नही हॉक सकते, परन्तु समभाव रखकर ससार 
को शाति तो दे सकते हैं ? प्रत्येक श्वासोच्छवास में पाप 
लगता है । इसका बदला आप किस प्रकार चुकाते है ” 

मतलब यह है कि आपको जो इन्द्रियाँ प्राप्त हैं उनका 
आप जेसा चाहे वेसा उपयोग कर सकते हैं । प्रत्येक इद्रिय 
का बुरा उपयोग भी हो सकता है और अच्छा उपयोग भी 
हो सकता है। आप अपने कानो से उत्तम पुरुषों के वचन 
भी सुन सकते है, श्रपना अन्‍्तर्नाद भी सुन सकते है । इससे 
आपको आत्मा सुप्रतिष्ठित होगी । यदि ऐसा न करके 
दूसरो की निन्‍दा और विकथा सुनने में कानो का उपयोग 
किया तो आपकी आत्मा दु प्रतिष्ठित हो जायगी । जिनके 
कान सामायिक के समय भी ठिकाने नही रहते, सम'भना 
चाहिए कि उन्होने आ्राध्यात्मिक स्थिति नही पाई है । इस 
प्रकार जब आप फूल को छडी बना सकते है तो नागिन 
क्यों बनाते है ” आपकी आत्मा में जो शक्ति है वह अनन्त 
पुण्य का निर्माण कर सकती है, फिर उसे आप घोर पाप 
के निर्माण में क्यों लगा रहे है ? 


इन्ही आँखों से सत-महात्माओ को देख सकते हो और 
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इन्ही से वेश्या का श्यूगार भी देख सकते हो । सोचो कि 
किसके देखने में तुम्हारा हित है ” और किसके देखने से 
आत्मा का पतन होता है ? मित्रो ! आत्मा को वंतरणी 
मत बनाओ, कामधघेनु बनाओ । हाँ, अगर वेश्या को देख- 
कर हृदय में यह विचार आता हो कि यह भी मेरी माता 
है तो बात दूसरी है। ऐसी स्थिति में उसके देखने से आ्रात्मा 
का पतन नही होगा । 

महाभारत में एक कथा है। अजु न तप कर रहे थे । 
उन्हे डिगाने के लिए एक अप्सरा आईं । उसने विकार- 
जनक हाव-भाव दिखाने मे जरा भी कसर नही रक्‍खी । 
लेकिन अजुन ने उसके रगरूप की प्रशंसा करते हुए कहा-- 
अगर मैं इस पेट से जन्मा होता तो मेरा रूप भी ऐसा ही 
होता | इस विचार के कारण अजुन को जो सिद्धि बहुत 
ने में प्राप्त होने वाली थी वह उसी क्षण प्राप्त हो 
गई । 

बुरे काम से बचने के लिए कइयो ने अपनी श्राँखे 
ही फोड ली है । सूरदास के विषय में यह बात प्रसिद्ध है । 
भक्त तुकाराम कहते हैं-- 

पापाचो वासना नको दाउ डोला । 
त्यातुाना आधघला बराच मों॥ 

वह कहते हैं--प्रभो | मुझ पर अगर तेरी कृपा है 
तो तू इतना कर कि मेरी आखो मे पाप की भावना न 
आने पावे । अगर तू इतना नही कर सकता तो मुझे अधा 
तो बना दे मैं अन्धा होना अच्छा समझता हू मगर 


विकारयुकत श्राखो से पराई स्त्री को देखना पसद नहीं 
करता | 
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इस प्रकार एक-एक इद्विय के सम्बन्ध मे विचार करो 
आर चौकसी करते रहो कि वह कहॉ-कहाँ जाती है और 
क्या-क्या करती है ” ऐसा करके अगर आपने इद्रियों को 
अच्छे काम मे लगा दिया तो आत्मा कल्पव॒ृक्ष बन जायगा । 
इस प्रकार तुम्हारे दोनो हाथो मे से एक मे नरक की श्रौर 
दूसरे में स्वर्ग की चाबी है । जिसका द्वार खोलना चाहो, 
खोल सकते हो । श्रपनी एक आख से कटशाल्मलि वृक्ष बना 
सकते हो और दूसरी को नन्दनवन बना सकते हो । दोनों 
का वनाना तुम्हारे अधीन है। जो चाहो, बना लो । आपकी 
शक्ति स्वर्ग और अपवर्ग की ओर भी ले जा सकती है । 
ओर नरक एग निगोद मे भी घसीट सकती है जिस ओर 
जानो चाहो, जा सकते हो । अगर अपनी शक्ति का उप- 
योग करोगे तो कल्याण के भागी होगझ्ोगे और अपने मानव- 
भव को सफल बना सकोगे । 


ड 
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भारतवर्ष के विभिन्न सम्प्रदायो एवं पन्थो में तत्त्व- 
ज्ञान की बडी महिमा गाई गई है। किसी पन्‍्थ के शास्त्र 
को उठाकर देखिये, उसमे तत्त्वज्ञान का महत्त्व अवश्य बत- 
लाया" गया होगा । कई-एक दर्शनश्ञास्त्र तो यहा तक श्राग्रे 
बढ गये हैं कि उन्होने सिर्फ तत्त्वज्ञान की प्राप्ति से मुक्ति 
होने का विधान किया है। यह ठीक है कि चारित्र की 
परिपुर्णता के अभाव मे निर्वाण की प्राप्ति नही हो सकती, 
मगर चारित्र का प्रादुर्भाव तत्त्वज्ञान से ही होता है । जब 
तक दृष्टि भिथ्या है ग्लौर मनुष्य भिथ्याज्ञान से घिरा हुआा 
है तब तक उसमे जागृति नही आती । कर्म के बधन जब 
कभी ढीले पडते हैं और तत्त्वज्ञान का प्रादुर्भाव हो जाता 
है तो मनुष्य के नेत्र खुल जाते हैं। वह जिन वस्तुझो को 
पहले जानता था उन्ही को बाद्र मे भी जानता है, लेकिन 
उसके जानने मे ग्राकाश-पाताल का अन्तर हो जाता है । 
ग्रक्षरज्ञान से शून्य बालक भी पुस्तक के अक्षर देखता है 
और गअक्षरज्ञान वाला भी देखता है। पर दोनो के देखने 
मे कितना अन्तर है ? यही अन्तर मिथ्याज्ञानी और तत्त्व- 
ज्ञानी के जानने में होता है । 


तत्त्व का निर्णय करना बुद्धि का काम है। तत्त्व 


क्या है और प्रात्त्व कया है, इम यान को जानते पिन! 
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आ्रात्मा जड के समान हैं। तत्त्वन-्श्नत्तव का निर्णय किये 
बिना बुद्धि का पाना और न पाना समा है ओर पुरुष 
पशु से बढ़कर नहीं कहा जा सकता । 


प्रघन हो सकता है कि तत्त्वज्ञान कहाँ से निकलता 
है और उसके प्राप्त होने पर आत्मा को क्या लाभ होता 
है ? तत्त्वज्ञान का प्रादुर्भाव होने पर आत्मा में क्या विशिष्ट 
परिवर्तन हो जाता है ? क्या कोई ऐसी शर्क्ति प्राप्त होती 
है जो पहले प्राप्त न हुई हो ! 
इस प्रइन के उत्तर मे शास्त्र कहता है कि आत्मतत्तव 
के जान लेने पर इससे भी बडी बात होती हैं। मगर मुह 
से कह देने मात्र से कुछ नही होता । अस लियत का पता 
तो अनुभव करने से चलता है। ज्ञान को जब क्रिया के 
रूप में परिणत किया जाता है तभी सिद्धि मिलती है । 
अगर क्रिया हुई और ज्ञान नही हुआ तो अन्धा घ॒ुन्ची चलेंगी । 
अतएव यह आवश्यक है कि ज्ञान और क्रिया का समन्वय 
क्रके सिद्धि प्राप्त की जाय । अनन्त बार नरक को दुस्सहे 
वेदना भोगने पर भी दु.खो का अन्त नहीं आया | अ्रंव 
क्रव तक दुख भुगतने रहने की ठानी है ? कहाँ तक ससा< 
मे और नरक में चक्कर खाया करोगे ? मित्रो / आत्मा 
को ससार रूपी गडहे में मत डाले रहो । 
किस प्रकार आत्मा गडहे मे से निकल सकता है 
यह बात अन्यत्र कही जा चुकी है । अप्पा मित्तमित्त च । 
अर्थात्‌ आत्मा स्वयं अपना मित्र और स्वय अपना शर्त्र हे । 
झव तक तुमने वहुतो पर दोपारोपण किया हैं, मगर भरत 
इस निशुचय पर झा जा झ्रो कि यह आत्मा ही दुखी का 
सुप्ठा हैं । जब आत्मा ही अपने दु खो और कष्टो का कर्त्ता 
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है तो वही उन्हे मिटा भी सकता है । कर्म तुम्हारे किये 
हुए हैं तो तुम्ही उन्हें मिटा भी सकते हो | हथकडियों और, 
बेडियाँ तुमने अपने हाथ से अपने हा थो-पैरो मे डाल रक्‍्खी 
हैं उन्हे तुम्ही तोड सकते हो । मगर यह से होगा तभी 
जब आत्मज्ञान का तेज अपने मे आने दोगे । 


जो कर्म किये जा चुके है, उन्हें किस श्रकार नहंट 
किया जा सकता है ? इस प्रइन का समाधान ओऑत्सा की 
शक्ति को पहचान लेने पर अनायास ही हो जाता है । 


एक वेद्या शगार करके पुरुषो को मोह मे डालने 
के लिए चल रही है | उसे देखकर अगर किसी के चित्त 
में विचार पैदा होता है तो वह झाप ही कर्म का बधन 
बाँधता है या नही ” 

“बबॉघता है | 

तो जिसमे कर्म बॉधने की शक्ति है, वह ज्ञान श्राप्त 
करके देखे और अपने मन को पलट कर उसे वेश्या को 
बुरी दृष्टि से देखने के बदले मातृभाव से देखे या कल्याण- 
भाव से देखे तो वह क्‍या अपने कर्म का आप ही नाश 
नही कर सकता ” 

अ्रवश्य कर सकता हैं !. 


वेश्या निर्मित्त रूप से कम का बध करा सकती ह्ै 
और कर्म का नाश भी करा सकती है। वह सत्र तिष्ठित 
भी करा सकती है और दुष्प्रतिष्ठित भी करा सकती है । 
आपको ज्ञानचन बनना चाहिए। ससार तो यही समभृता 
रहेगा कि वेश्या नरक का द्वार है, खराब प्रवृत्ति मे डालने 
वाली है, घोर मोह मे डुबाने वाली हैं, लेकिन ज्ञानधन 
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वेश्या को भी अयने कर्मताश का कारण बना लेगा। दइत- 
लिए शास्त्रकारों ने कहा है-- 


सत्वेषु मंत्री शुणिबु प्रमोदम, 
क्लिष्टेघ जीवेष॒ कृपापरत्वम्‌ । 
माध्यस्थ्यभाव - विपरीतवत्तो, 
सदा ममात्मा विदधातु देव ! 


हे देव ! अगर तू मुझ पर प्रसन्‍्त है तो मैं और 
कुछ नही चाहता, केवल यही चाहता हू कि प्राणीमात्र के 
प्रति मेरे श्रन्त करण में मित्रता का भाव बना रहे । 


आप कह सकते हैँ कि वेश्या से मैत्री किस प्रकार 
की जाय ? किन्तु वेश्या कया प्राणी नही है ? क्‍या वेश्या 
में आत्मा नहीं है ”? उसमे आत्मा ही न होती तो उसको 
सगति कौन करता ? आत्मा होने से ही वह बुरी या भलो 
है। इस प्रकार जब उसमे आत्मा है तो उससे मित्रता 
करना ही उचित है। घूल को वाजीगर यदि घूल ही 
वतलाए तो उसकी विशेषता क्‍या है ? उसकी विशेषता तो 
इस बात में है कि वह घूल को रुपया के रूप मे दिखला 
दे ! ऐसा करने पर ही आप उसे कुशल बाजीगर समझऊेगे । 
इसी प्रकार तत्त्वज्ञान की कुशलता इस बात मे है कि वह 
वेश्या को ज्ञान-प्राप्ति का सावन बना ले । वेश्या को देख- 
कर विचार करना चाहिए कि इसने कैसा सुन्दर शरीर 
पाया हैं, फिर भी खेद की बात है कि यह पैसे के लोभ में 
फसकर अपना शरोर नीच से नीच पुरुष को भी समर्पित 
कर देती है ! हाय ! पैसे का लोभ कितना बुरा है ' 
मनुष्य को कितने घोर पतन की ओर ले जाता है! ससार 
के अधिकाण पाप प॑से के लिए या पैसे की बदौलत ही 
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होते है । पैसे के संग्रह की लालसा ही ससार को विपत्ति 
मे डाल रही है। पैसे के लिए वेश्या कोढ़ो, रोगी और 
नीच पुरुष का सत्कार करती है । पैसे के पाश में फेसकर 
ही वह अपनी आत्मा की हत्या कर रही है! जिसके पास 
ख़डा होने को भी -मन नहीं चाहता, उसे भी वह आदर 
देती है । यह बुराई इस बात की नही पैसे की है । 


हे श्रात्मन्‌ ! यह वेश्या तुझे उपदेश दे रही है कि 
'मैं तो पैसे के लोभ मे पडकर बिगडी सो बिगडी पर तू 
मत बिगडना । मैं पैसे के लिए ही नीच काम करती हूं 
तुम विचार करो कि पैसा कितना नीच है कि तूने मेरी 


इस बहिन, के जीवन को बर्वाद कर दिया ! «मैं तेरे चक्कर 
मे नही आऊँगा । 


री 


इस प्रकार विचार करने से वेश्या भी मित्र बन 
सकती है या नही ? जिसे सत्सग का लाभ प्राप्त है और 
जिसमे ज्ञान है, उसी के लिए वह भमिन्र है, अन्यथा शत्रु तो 
है ही । जो पैसे के लोभ मे पडकर नीच काम करता है, 
वह वेश्या के ही समान है । 


घ२फ 


मूठ बोलना, बाप-बेटे मे कगडा होना, भाई-भाई में 
लडाई ठनना, यह सब किस कारण से होता हैं ” इन सब 
अनर्थों का प्रधान कारण प॑सा ही है । पैसा घोर से घोर 
अनर्थ करा डालता हूँ । वेश्या तो पैसे के लोभ में पडकर 
नीच की सगति ही करती हूँ मगर क्या आपने नही सुना 
कि पैसे के लोभ ने बाप के द्वारा अपने बेटे की हत्या तक 
करवाई हूं ? इसी लोभ के चंगुल में पडकर पत्नी ने क्या 
पत्ति को नही मार डाला ? 


जिसके हृदय मे वेश्या को देखकर इस प्रकार की 
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विचारधारा बहने लगती है, समझना चाहिए कि वही ज्ञानी 
है । जब वेश्या रूप निमित्त को पाकर ज्ञान उत्पन्त होता 
है तो वेश्या भी मित्र-हितकारिणी हुई । 


ज्ञानीपुस्ष को जैसी शिक्षा सती सीता के उज्ज्वल 
चरित्र से मिल सकती है वेसी ही शिक्षा मलीन गभ्राचरण 
वाली वेश्या के चरित्र से भी मिलती है। ज्ञानीपुरुप 
विचार करता है-- आत्मा तो इस वेश्या का भी वसा ही 
है, परन्तु दुगं णो के कारण उसमे मलीनता आ गई है । 
दुगुण आत्मा को पतित कर देते है, इस सचाई का प्रत्यक्ष 
उदाहरण वेश्या हैँ | अतएव है आत्मन्‌ !' तू दुगुणो से 
दूर रहना वेश्या के दुगुणोी को और पतन को देखकर 
तू सावधान हो जा । 


सीता सत्कर्म मे प्रवृत्त करने के कारण हिंतकारिणी 
हैँ और वेश्या (ज्ञानी के लिए) दुष्कर्म से बचाने का निमित्त 
होने से हितकारिणी हैँ । 


किक ज्ञानियों ने नरक के जीवों का हाल बताया हैया 


बताया है 
मृगापुत्र ने कहा है --- 
सातो नरका हूं गयो ने अनग्त श्रनन्ती बार, 
छेदन भेदन में सह्याजी सही श्रनन्ती बार । 
रे जननो ! श्रनुमति दो म्हारी माँय ॥ 
मृगापुत्र अपनी माता से आज्ञा मॉँग रहे है। आप 
भी कभी ऐसी आज्ञा मागते हैं ? 


“(हिम्मत नहीं 
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हिम्मत तो हम देते हैं मगर आपकी इच्छा कहाँ 
है ? आपके अन्तर मे भी एक मा है । उससे आज्ञा माग- 
कर कहो कि मैं नरक के जीवो का मित्र बनता हूं । अगर 
नरक के जीवो की घोर यातना जानकर आप नरक से 
बचने का प्रयत्न करते हैं तो नरक के जीव आपके मित्र 
हुए या नही । । 

लोग सुखी को मित्र मानते हैं, दु खी को मित्र नहीं 
बनाना चाहते । लेकिन भगवान्‌ गौतम, महाप्रभु महावीर 
से आज्ञा प्राप्त करके प्रत्यक्ष नरक देखने गये थे ! मृगा- 
लोढा का दुख देखकर गौतम स्वामी के हृदय में अपूर्वे 
विचार उत्पन्न हुआ । उन्होने मृगालोढा को अपना मित्र 
बनाया । क्या आप भी किसी ऐसे को अपना मित्र वनाते 
है ” लेकिन मन्दिरो, स्थानको और गिर्जाषरो मे जाते हैं । 
मगर कितने ऐसे हैं जो कत्लखाना देखने जाते हैं ” गौतम 
स्वामी को वहा जाने मे घृणा नहीं हुई जहा मृगालोढ़ा 
प्रत्यक्ष नरक भोग रहा था, फिर आपको कत्लखाने म जाने 
मात्र से घृणा होती है ” मृगालोढा राजकुमार होते हुए 
भी नरक भोग रहा था । गौतम स्वामी कहते हैं कि मैंने 
नरक का वर्णन सुना ही था, नरक देखा नही था । परतु 
अब साक्षात्‌ देख रहा हूं। म्ृगानोढा को देखकर गौतम 
स्वामी ने प्रश्न किया कि--'प्रभो !” मृगालोढा नरक क्‍यों 
भुगत रहा है ?” इस चर्चा का नाम भी ज्ञास्त्र रक्खा गया 
है ! जब उसका ज्ञास्त्र बना है तो उससे कुछ लाभ तो 
लेना चाहिए ' कुछ लाभ न होता तो शास्त्र में इस चर्चा 
को स्थान ही क्‍यों मिलता ? 


सोक्रेटीज (सुकरात) एक बडा आत्मवादी विद्वान 


१९४ बीकानेर के व्याख्यान 
हो गया है | उसके जीवनचरित मे लिखा है---सुक रात के 
हृदय में कत्लखाने से जैसी जागृति हुई वैसी किसी दूसरी 
चीज से नहीं हुई । वह कत्लखाने में जाता ग्और वहाँ कत्ल 
के लिए लाई हुई गाय, भेस आदि को देखता । वैंह द्श्य 
कितना करुणा होता होगा ! उसे देखकर हृदय हिल जाता 
होगा । आप लोग मौज-मजे में पडकर ऐसी बातों को नहीं 
देखते, परल्तु प्रत्येक वस्तु के दो पहलू होते हैं। शगर ज्ञान- 
पूवेक देखा जाय तो विदित होगा कि कसाईखा ने में मारे 
जाने वाले पशु भी हमारे मित्र हैं । 


कसाईखाने में जाकर पशु किस प्रकार काटे जाते हैं 
कटते समय पशुओ की चेष्टा कैसी होती है, इत्यादि बातों 
को सुकरात देखा करता था । वह मन ही मन सोचता-“ 
दूर खडे होकर मैं इस दृश्य को देखता हू, फिर भी मेरे 
रोए' खेडें हो जाते है । मगर इन मारने वालो के चित्ते 
पर कुछ भी असर नही होता । इसका कारण क्या हैं! 
इनका दिल क्‍या फौलाद का बना है ? मगर मनुष्य मात 
की मूल स्थिति तो एक ही सरीखी है । जान पडता 
इस निर्देयता का कारण लोभ है। लोभ के कारण इच्हें 
मारने पर भी दया नहीं आती और मुझे देखने मात्र से 
दया आती है । 
मतलब यह है कि दया वही उत्पन्न होगी जहाँ 
स्वार्थ न होगा । सुकरात ने विचार किया प्रभो तेरी 
अनन्त दया है कि जिस तृष्णा के वश होकर यह लोग 
पशुओ को मार रहे हैं और उन्हे दया नही आती. मैं उर्से 
तृष्णा से बचा हुआ हू । 


आप तो किसी पर छूरी नही फेरते ” 
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नही 

आपमे धर्म और जाति सम्बन्धी कुछ ऐसे सस्कार 
परम्परा से चले आये हुए मौजूद हैं कि श्राप ऐसे प्रत्यक्ष' 
पाप से बचे है। मगर विचार करो कि ख्ूपान्तर से तो' 
छरी नही फेरते ” कसाई तो कसाई ही कहलाता है । उसे 
छरी फेरते समय दया नहीं आती, लेकिन कलम फिरा कर 
आप' तो किसी की गद्देन नहीं काटते ” अ्रगर कलम चलाते 
समय आ्रापका अन्त करण दयाहीन हो जाता है तो उसका 
प्रधान कारण लोभ ही है। प्राणीमात्र को अपना मित्र 
मानकर विचार करो कि-- भरे आत्मा तेरे में इतनी 
तृष्णा क्यो है ? तू दूसरे के पाप देखता है पर अपने पाप 
क्यो नहीं देखता ? जब तक तृष्णा से हृदय परिपूर्ण है 
तब तक कसाई को दया कसे झा सकती है! तृष्णा के 
होने पर दया उड जाती है और केवल स्वार्थ साधने की 
ही बुद्धि रहती है । 

सम्पूर्ण तृष्णा तो उच्च अवस्था प्राप्त होने पर ही 
जीती जा सकती है, मगर अनुचित तृष्णा पर तो इस 
अवस्था में भी विजय प्राप्त की जानी चाहिए । पैसे की 
आवश्यकता होने से कसाई पशु को मारता है, लेकिन वह 
चाहे तो खेती करके भी अपनी आवश्यकता पूरी कर सकता 
है। मगर वह विवेकहीन और मर्यादाहीन तृष्णा में पड़ 
गया हैं । 

सुना हूँ कि देहली मे एक मेम तागे में बैठकर शराव 
की दुकान प्र शराव लेने गई । पिकोटिग करने वालो ने 
विनम्नतापूर्वक शराब न खरीदने का अनुरोध किया । मेम 
नहीं मानी । पिकेटिंग करने वाला स्वयसेवक तागे के आगे 


श्श्द बीकानेर के व्याख्यान 
सो गया । उसने कहा- मेरे ऊपर से ताँगा हाक् ले जाओ ! 
स्वयसेवक अपने विचार में जैसा पक्का था, मेम भी अपने 
विचार में वैसी ही पक्की थी ! मेम ने अपना तागा स्वत 
सेवक पर चलवा दिया और तागे का पहिया उसकी गदन 
प्र फिर गया । इतने पर भी स्वयसेवक ने परवाह न को 
और वह यही कहता रहा कि शराब मत खरीदों । 


एक आदमी शराब पीने वालों को रोकने के लिए 
जान देने को तत्पर होता है और दूसरा शराब पीने के 
लिए दूसरे की जान लेने को तत्पर होता है। अब देखना 
यह है कि इस अन्तर का कारण क्या है ? मूल की तरफ 
देखे तो प्रतीत होगा कि एक को ज्ञान है और दूसरे को 
अज्ञान है । एक तृष्णा के कारण आत्मविस्मृत है शोर दूसरा 
अपने प्राण देकर भी उसकी तृष्णा को रोकना उचित सम- 
भता है । इस प्राण देने वाले को कौन बुरा कह सकता है 

'मूख ! 


. वहुत-से ऐसे लोग मिलेंगे जो प्राण देने वाले को ही 
मूखे कहेंगे । गीता मे कहा है-- 


या निश्ञा सर्वभूताना तस्या जार्गाति सयमी ॥ 
पस्या जागप्रति भूतानि सा निशा पद्यतों मुनेः ॥ 
ज्ञानीलोग जिसे मूर्ख कहते है, उसे अज्ञानी बुद्धि- 
मान कहते है ओर ज्ञानी जिसे बुद्धिमान कहते हैं उसे 
अज्ञानी मूल कहते है । 


जिसके हृदय मे प्राणीमात्र के प्रति मैत्रीभावना 
आल ही जाती है, वह स्वय कष्ट सहन करके भी दूसरों 
की भलाई करता हे। मैत्रीभावना वाला पुरुष अपने स्वार्थ 
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में फँसकर दूसरों के हिंत का घात नही करता । अंत 
भैत्नीभावना धारण करो और जगत्‌ के हिंत में अपना हित 
मानो ऐसा मानने से निश्चय ही आपका हित होगा । 


अब प्रमोद भावना का विचार करें। जिस वेश्या के 
प्रति मैत्रीमाव रखना है, उस पर प्रमोदभाव भी रखा जा 
सकता है । वेश्या को देख ने पर गुणीजनो की याद आएगी। 
प्रमोदभावना वाला पुरुष विचार करेगा--एऐर्के तो यह सुन्दर 
शरीर वाली है और दूसरी सती भी सुच्दर दरीर वाली 
है । लेकिन यह अपने सौन्दये से लोगो को नरक की ओर 
ले जाती है और सती नरक से तनिकालती है। सती के 
शरीर के टुकडे-टुकडे कर दिये जाएं तो भी वह अनाचार 
मे प्रवत्त नही हो सकती । 


तात्पयं यह है कि अन्धकार देखने पर ही प्रकाश को 
याद आती है | ईश्वर को भी लोग त भी याद करते हैं 
जब दुख होता है। इस अकार बेदया के प्रति भी प्रमोद- 
भावना धारण की जा सकती है । 


कष्ट में पडे हुए, विपदा के सताये हुए जीव पर 
दया आती है, लेकिन ज्ञानीजन वेश्या जैसे पतित समभे 
जाने वाले जीव पर भी दया का भाव रखते हैं । 

अब मध्यस्थभावना की बात आती हैं । ससार में 
काला तिलक कोई नहीं निकालना चाहता ! जोदूराचारी 
है, वह भी दुराचारी नहीं कहलाना चाहता । ऐसा होते 
हुए. भी वेश्या अपने को वेश्या क्यो कहती है ” इस श्रकार 
का विचार करके मध्यस्थभावना धारण के रो। मध्यस्थ- 
भावना धारण करने से आत्मा की उन्नति बडे वेग के साथ 
होती है । राग-द्वेप नही होता तो आत्मा में समता की 


२०० बीकानेर के व्याख्यान 


बाल विहाय जलसस्थितमिन्दुविमस्ब-- 
मन्यः क इच्छति जनः सहसा गृहीतुम्‌ ॥३४७ 
अर्थ--प्रभो ! आपका सिहासन देवों द्वारा पूजा 
गया है | मै बुद्धिहीन, निर्लेज्ज होकर आपकी स्तुति करने 
को तंयार हुआ हूं । जल मे प्रतिविबित होने वाले चन्द्रमा 
को, वालक के सिवाय और कौन पकडने की इच्छा करता है ” 


डर 


(१) 


भगवान्‌ आदिनाथ की स्तुति करते हुए श्राचाये माँन- 
तुड्र कहते हैं--जिनकी स्तुति इन्द्र ने ऐसे मनोहर स्तोत्र 
द्वारा की है कि जिस पर तीनों लोको के जीव मुग्ध हो 
जावे, उन भगवान्‌ की स्तुति मैं भी करूँगा । उन भगवान्‌ 
के चरणों पर इन्द्र ने अपनो मुकुट नमाया है और उसके 
मुकुट की मणियां भगवान्‌ के चरणो के प्रकाश से प्रकाशित 
हो उठी हैं । मी | 

प्रश्न हो सकता है--इन जड वस्तुओ को तो सूर्य 
भी प्रकाशित कर सकता है । सूर्य के सामने भणि चमक 
भी 'उठती है। ऐसी स्थिति में भगवान्‌ के चरणो की प्रभा 
से अगर मणि प्रकाशित हो उठी तो इसमे कौन-सी बड़ी 
बात हो गई ! ह 

स्वुति मे इस प्रइन का समाधान कर दिया गया है। 
आचार्य कहते है--भगवात्त्‌ के चरण 'दलितपापतमोवितानम्‌ 
हैं । अर्थात्‌ भय एवं अज्ञान आदि रूपी मोह-अन्धकार भी 
भगवान्‌ के चरणो के प्रकाश से नष्ट हो जाता है। जो 
भव्य पुरुष भावपूर्वक भगवान्‌ के चरणों मे प्रणाम करता 
है. उसके अन्त करण में मोह का अ्रन्धकार नहीं ठहर 
सकता । 


चारित्र, आचरण, सयम और सदाचार--इन चारों 


१९८ बीकानेर के व्याख्यान 


सुधा प्रवाहित होने लगती हूँ । उस सुथा मे' ऐसी मधुरता 
होती है कि उसका आस्वादन करके मनुष्य निहाल हो 
जाता हैँ | आत्मा को सुखी और जात बनाने के लिए यह 
भावना अत्यन्त उपयोगी हूँ । 

यह चार भावनाएं अगर आपने प्राप्त कर ली तो 
आपको सवंत्र शाति मिलेगी । इनसे आपका परम कल्याण 
होगा और जीवन धन्य वन जायगा । 


१ 


९--मक्तामर-ब्याख्यात्र 


भवक्‍तामरप्रणतमौलिमणिप्रभाणास्‌ू-- 
उद्योत्कं दलितपापतमोवितानम्‌ । 
सम्यक्‌ प्रणम्य जिनपादयुर्ग युगादा-- 
वालम्बन भवजले पततां जनानाम्‌ ॥११ 


प्र्थ--भक्तियुक्त देवो के भुफे हुए मुकुटो में लगी 
हुई मणियो की प्रभा को चमकाने वाले, पापरूप अन्धकार 
के पटल का नाश करने वाले और इस कर्मयरुग को झा दि 
मे, भव-जल मे ड्बने वाले मनुष्यों को सहारा देने वाले 
जिनेन्द्र भगवान्‌ के चरण-युगल को प्रणाम करके -- 


य* सस्तुत* सकलवाड सयतत्त्ववोधात्‌ । 
उद्भूतबुद्धिपदुनिः सुरलोकना्थ" ॥ 

स्तोत्र... जगत्त्रितयचित्तहरेरुदारे' । 

स्तोष्ये किलाहमपि तं॑ प्रथम जिनेख्रम्‌ ४२॥ 


अ्र्थ--समस्त आागम के तत्त्व-ज्ञान से उत्पन्न हुई 
बुद्धि से कुशल इन्‍्द्रो द्वारा, तीन लोक के चित्त को हरने 
वाले स्तोत्नों द्वारा जिनकी स्तुति की गई हैं, उन जिनेन्द्र 
भगवान्‌ की मैं भी स्तुति करूँगा । 


बुद्धया विना5पि विबुघाचितपादपीठ । 
स्तोतु.. समुग्यतम्नतिविगतत्रपो5हम्‌ ॥ 


०-4 


हि यु 


२०० वीकानेर के व्याख्यान 


वाल बिहाय जलस स्थित मिन्दुविस्व--- 
मनन्‍्य' के इच्छति जनः सहसा ग्ृहीतुम ॥३॥ 
सर्थ--प्रभो | आपका सिहासन देवों द्वारा पूजा 
गया है । में बुद्धिहीन, निलेज्ज होकर आपकी स्तुति करने 
की नयार हुआ हूँ । जल में प्रतिविवित होने वाले चन्द्रमा 


को, बालक के सिवाय और कौन पकडने की इच्छा करता है ? 


2! 


ऊँ 


(१) 


भगवान्‌ आ्रादिनाथ की स्तुति करते हुए आचार्य माँत- 
तुज़ कहते हैं--जिनकी स्तुति इन्द्र ने ऐसे मनोहर स्तोत्र 
द्वारा की है कि जिस पर तीनों लोको के जीव मुग्ध हो 
जावे, उन भगवान्‌ की स्तुति मैं भी करूँगा । उन भगवान्‌ 
के चरणों पर इन्द्र ने अपना मुकुट नमाया है और उसके 
मुकुट की मणिया भगवान्‌ के चरणो के प्रकाश से प्रकाशित 
हो उठी हैं । | 
' प्रइन हो सकता है--इन जड वस्तुओं को तो सूर्य 
भी प्रकाशित कर सकता है । सूर्य के सामने मणि चमक 
भी उठती है। ऐसी स्थिति में भगवान्‌ के चरणो की प्रभा 
से अ्रगर मणि प्रकाशित हो उठी तो इसमे कौन-सी बड़ी 
बात हो गई ' " 
स्तुति मे इस प्रइन का समावान कर दिया गया है । 
आ्राचार्य कहते हैं --भगवान्‌ के चरण 'दलितपापतमोवितानम्‌' 
हैं। अर्थात्‌ भय एवं अज्ञान आदि रूपी मोह-अन्धकार भी 
भगवान्‌ के चरणों के प्रकाश से नष्ट हो जाता है। जो 
भव्य पुरुष भावपूर्वक भगवान्‌ के चरणों में प्रणाम करता 
है. उसके अन्त करण में मोह का अ्न्धकार नही ठहर 
सकता । 


चारित्र, आचरण, सयम और सदाचार--इन चारों 
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को “चरण” कहते हैं । भगवान्‌ का चारित्र, ग्राचरण, सयम 
और सदाचार इतना वीतरागतापूर्ण है कि उनके चरणों मे 
भुकते ही ससार के जीवो को श्रपूर्व शान्ति प्राप्त होती है 
ओर उनके भीतर छाया हुआ मोह का अन्धकार तत्काल 
नष्ट हो जाता है। यह भगवान्‌ के चरणो की विशेषता है । 


इसके अतिरिक्त भगवान्‌ के चरण “आलम्बन भव- 
जले पतताम्‌ जनानाम्‌' है । श्र्थात्‌ भवरूपी समुद्र मे गिरते 
हुए मनुष्यों के लिए प्रालम्बन हैं । जिस प्रकार ऊपर चढता 
हुआ मनुष्य अगर नीचे गिरने लगे और उसे रस्सी का 
सहारा मिल जाय तो वह गिरने से बच जाता है, उसी प्रकार 
इस भव-समुद्र मे गिरते हुए जीवो को बचाने के लिए 
भगवान्‌ के चरण अवलम्बन हैं । इतना ही नही, बल्कि 
जैसे कोई पुरुष कुए मे गिर पडा हो और वह रस्सी का 
सहारा लेकर बाहर आ जाता है, उसी प्रकार इस भव- 
समुद्र में पड़े हुए को बाहर निकालने के लिए भी भगवान्‌ 
के चरण गअ्रवलम्बन हैं | कुए मे पडा मनुष्य बिना सहारे 
निकल सकता, उसी प्रकार इस भवकूप में पडा हुआ मनुष्य 
भी विना सहारा पाये नहीं निकल सकता । अर्थात्‌ उसका 
उद्धार नहो हो सकता । आचार्य कहते हैं भगवान्‌ ऋषभ- 
देव के चरण इस भवरूप कप से निकालने के लिए पअव- 
जम्बन है। यह भी भगवान्‌ के चरण की विशिष्टता है। 
इन विशेपताओो के कारण भगवान्‌ के चरण सूर्य से भी 
विशिष्ट है । सूर्य द्रव्यप्रकाश तो देता है मगर भावप्रकाश 
नहीं दे सकता । भगवान्‌ के चरण भावप्रकाश देते हैं और 
ही भ्रकाश की लोकोत्तर आभा में आन्तरिक तम-मोह 
विलीन हो जाता है। प्र भु के -पदयुगल ससार-सागर से 


90.० 
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पार उतारने वाली नौका हैं । 


यहा एक प्रश्न और हो सकता है। भगवान्‌ के चरण 
भव-कप से निकलने के लिए आलम्बन हैं। भगवान्‌ 
त्रिलोकीनाथ हैं, वीतराग हैं और सभी भगवान्‌ को मानते 
हैं । वीतराग होने के कारण उन्हें किसी से प्राथना, शरनु 
नय या आजीजी कराने की भी आवश्यकता नहीं है । 
उनका सर्वत्र समभाव है। फिर भी भगवान्‌ की च रण-तोका 
सब जीवो का उद्धार क्‍यों नही करती ” ससार के जीवो 
को दुख मे पडा देखकर तो यही जान पडता है कि इन 
दुखिया प्राणियो को तारने वाला कोई नहीं है! अम्गर 
कोई तारने वाला होता तो यह बेचारे नाना प्रकार के 
कष्टो से क्‍यों पीडित होते ? 

इस प्रश्न का उत्तर यह है। मान लीजिए, एक 
मनुष्य कूप मे गिर पडा है। उसमे रस्सी लटकी हुई है । 
उसे आवाज दी जा रही है कि- इस रस्सी को पकड ले 
तो हम तुझे बाहर खीच लेगे । इतना होते हुए भी अ्रगर 
गिरा हुआ मनुष्य लटकती हुई रस्सी को न पकडे तो 
किसका दोष समझका जाय ? 

गिरे हुए का ही !' 

मधु-विन्दु के लोभ का उदाहरण प्रसिद्ध है । मघ के 
बू दो के लोभ में फंस हुए एक मनुष्य को विमान मे बैठने 
के लिए बुलाया जाय । उससे कहा जाय-'भाई, आ जा । 
तेरा जीवन चारो ओर से खतरे में हैं । तू शीत्र ही नीचे 
गिरने वाला हैँ और नोचे गिरते ही भयानक विषघर तुमे 
डेस लेगा । इसलिए तू इस विमान में वेठ जा । विमान में 
बैठकर तू सकुशल अपने स्थान पर पहुच जायगा । मगर 
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वह मधु का लोभी मधु के बूंदों पर इतना अधिक मोहित 
हो गया है कि अपने भविष्य की चिन्ता नही करता | बृ दों 
का लोभ नही छोड़ सकता । ऐसी दशा में तारक क्‍या 


करे ? विमान का अवलम्बन देने के लिए जो दैयार है, 
उसका क्या अ्रपराघ है ? 


यही वात भगवान्‌ के विषय मे है । भगवान्‌ वीत- 
राग है | सबके तारनहार हैं। सव पर समभाव होने से 
किसी की प्रार्थना की भी अपेक्षा नही रखते । परन्तु जब 
तिरने वाले की इच्छा ही न हो तो वे तारे कैसे ? वीत- 
राग होने के कारण भगवान्‌ का न किसी पर राम है, ने 
द्वेष है। उनके चरण-कमल सबके लिए समान है । बिना 
किसी भेदभाव के प्राणीमात्र प्रभु के चरणों का सहारा ले 
सकते है | जो सहारा लेता है वह तर जाता है और जो 


बिक] 


सहारा लगा, तर जायगा । मगर मोह की प्रबलता के 


० 


रण जा मनुष्य सहारा ही नही लेता, बल्कि लेना ही 
नही चाहता, वह कैसे तरेगा ? ऐसी हालत में अ्रगर वह 
तर नहीं सकता और दु खो का पात्र बना ही रहता है तो 
अवराव उन चरणी का नहीं है। भगवान्‌ के चरणों का 
आश्रय लेकर तो असख्य मनुष्य तरे हैं । बडे-बडे पापियों 
को भी भगवान की चरण- नोका ने तार दिया है । 


। प्रश्न हो सकता है---जिस समय भयवान्‌ सशरीर 
विद्यमान थे उस समय 


उनके चरणो का दर्शन हो सकता 
था और चरण पकड भी जा सकते थे । मगर आझ्राज कया 
किया जाय ? आज भगवान्‌ मौजूद नही हैं और उनके 
चरण पकड विना ससार-सागर से तर नही सकते | तो 
या ग्रव अनन्त भवसागर मे ही गोते लगाते रहना पडोगा २ 
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इस प्रइन के सम्बन्ध में पहले ही कहा जा चका है 
कि सम्यग्ज्ञान के साथ पालन किया जाने वाला सम्यक्‌ 
चारित्र ही असल मे चरण है। दयारूप मोक्षमार्ग ही भग- 
वान्‌ का चरण है। और उस मोक्षमार्ग को ग्रहण करना 
ही भगवान्‌ के चरण ग्रहण करना है । सम्यर्दशेन, सम्य३- 
ज्ञान और सम्यक चारित्र को ग्रहण न किया जाय तो 
भगवान्‌ के साक्षात्‌ मिल जाने पर भी कोई प्रयोजन सिद्ध 
नही होता । प्रयोजन की सिद्धि तो इस रत्नत्रय की प्राप्ति 
से ही हो सकती है | जो मनुष्य ससार-सागर से तिरने की 
इच्छा रकखेगा वह कभी नहीं कहेगा कि भगवान्‌ नहीं हैं 
या उनके चरण नही हैं । जब भगवान्‌ के बतलाये सम्यगज्ञान 
चारित्र मोजूद हैं तो समभना चाहिए कि भगवान्‌ के चरण 
ही मोजूद हैं । 

जो जीव भगवान्‌ के चरणो का आश्चय लेना चाहते 
हैं, उन्हे चाहिए कि वे आरम्भ और परिग्रह की लहरो से 
बचकर भगवान्‌ के चरणो का आश्रय ले । जिल्होने प्रभु 
के परम पावन पद-पकज का आश्रय लिया है, ससार की 
कोई भी शक्ति उन्हे दु खी नही कर सकी । 


हाँ, एक बात ध्यान में रखनी होगी । एक साथ दो 
घोडो पर सवार होने की चेष्टा करने से लक्ष्य की प्राप्ति 
नही होती । ऐसा करने वाला सफलता नही पा सकता। 
इसी प्रकार घन का भी अवलम्बन चाहने से और भगवान्‌ 
का भी अवलम्बन चाहने से काम नही चलेगा । जो भग- 
वान्‌ के चरणों का आधार चाहता है उसे घन का आधार 
त्यागना पडगा । जो धन के आधार पर निर्भर है उसे 
भगवान्‌ के चरणों का आधार नही मिलेगा । ठाणागसूत्र 
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में कहा हैं-- 
वुचे ठाणे आया केवलीपण्णत्तं धम्म नों लभेज्जा सव्णियाएं । 


अर्थात्‌ दो बातो को बुरी समझे बिना और उनके 
प्रति राग का त्याग किये बिना सर्वज्ञ भगवान्‌ द्वारा प्ररू- 
पित धर्म का श्रवण प्राष्त नही होता । वे दोनो बाते हैं-- 
आरम्भ और परिग्रह । जब तक इन दोनो की ओर से 
आत्मा विमुख न हो जाय तव तक असिह्त भगवान्‌ के 
शरण में नहीं पहुचता । | 

अरईन किया जा सकता है--कक्‍्या घर्मं और ईश्वर का 
5उायरा इतना सकीणं है ? केवली द्वारा प्ररुपित धर्म को 
अगर आरम्भ और परिग्रह का त्याग किये बिना कोई सुन 
भी नहीं सकता तो उसका आचरण कसे कर सकेगा ? 
ऐसी दशा में केवली का घर्म सिर्फ सा घुओ के लिए ही है, 
गृहस्थी के लिए नही ? इस प्रइन का उत्तर यह है कि 
केवली-कथित घर्मं उसी को प्यारा लगेगा जिससे आरभ- 
परिग्रह का त्याग होगा, “है कथन सत्य ही है । मगर यह 
आवश्यक नहीं कि सभी लोग एकदम ही सम्पूर्ण आरभ- 
परिग्रह त्याग दे । जैसे किसी ऊंचे महल पर चढने के 
लिए सीढियाँ होती है और सर्वंसाधारण क्रमश सीढियां पर 
चढते हैं, उसी प्रकार आरभ-परिग्रह त्यागता चलता ट 
वही केवली-कथित धर्म की ओर उतना ही अग्रसर होता 
जाता है और उतने ही अशो मे भगवान्‌ के चरणो पर 
निर्भर बनता जाता है | | 

महाराज उदायी सोलह देशो पर राज्य करते थे, 
फिर भी वह श्रावक थे | लावक भी वह सिर्फ धर्म का 
भवण करने वाले नही वरनू आराधना करने वाले थे । 
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उदायी के सिवाय और भी अनेक राजा-महाराजा हुए हैं 
जिन्‍्होने परमात्मा की हरण ली है। फिर यह कंसे कहा 
जा सकता है कि पूर्णत आरभ-परिग्रह का त्याग किये 
बिना परमात्मा नही मिल सकत्ता ? 


आनन्द श्रावक के पास बारह करोड स्वणं-मुद्राएं 
थी । चार करोड प्रथ्वी में गडी थी, चार करोड की ऊपरी 
सम्पत्ति थी और चार करोड़ व्यापार में लगी थी। यह 
सम्पत्ति आनन्द श्रावक के पास, भगवान्‌ महावीर ने समक्ष 
ज्रत धारण करने से पहले से ही थी । ब्रत धारण कर लेने 
पर उसने सम्पत्ति बढाने का त्याग कर दिया था। अ्रब 
आ्रापको केवली-कथित घर्म का श्रवण करने पर घन सबधी 
ममता घटाना चाहिए या बढाना चाहिए ” 


आनन्द श्रावक चार करोड स्वर्ण-मोहरों की पूजी 
से व्यापार करता था, मगर सम्पत्ति बढाने का उसने 
त्याग कर दिया था । इतना विशाल व्यापार करते हुए भी 
वह सम्पत्ति नही बढने देता था । अब आप विचार कीजिए 
कि आनन्द ने किस उदेंइ्य से और किस प्रकार व्यापार 
किया होगा ? गहराई से विचार करो तो आपको विदित 
होगा कि आनन्द का व्यापार कैसा था और आज का 
व्यापार कंसा चल रहा है! आज व्यापार के नाम पर 
गरीबी का किस प्रकार गला घोटा जा रहा है, यह बात 
उसकी समभ मे आ सकती है, जिसके दिल में दया का 
वास हो । आज के व्यापारियों ने व्यापार को व्यक्तिगत 
स्वार्थ-सिद्धि का साधन समभ रक्‍्खा है, जब कि वह सामा- 
जिक लाभ का द्वार होना चाहिए। व्यापार भी वही 
आदश समझा जा सकता है, जिसकी छाप दुनिया पर उत्तम 


२०८ बीकानेर के व्याख्यान 


पड और जिससे न्याय-नीति का प्रकाश हो । आज लोभ 
मे पडी दुनिया व्यापार करती है परन्तु दूसरे का गला 
घोटने के लिए ही । कंदाचित्‌ कही ऐसी दुकान हो जहाँ 
नफा न लिया जाता हो और जो गरीबो का विश्वान्तिस्थल 
टी तो कितनी श्रच्छी बात ही 

हा जा सकता है कि व्यापार मे नफा लेकर धर्म 
कर देने-दान दे देने मे क्‍या हानि है ? इसका उत्तर यह 
है कि पहले कीचड से हाथ भरे जाएँ और फिर धोए 
जाए, ऐसा करने से क्या लाभ है? पहले ही नफा न 
लेकर वस्तु दी जाए तो कितना सुन्दर आदर्श हो ! नीति- 
कार भी कहते हैं-- 

भक्षालनाद्धि पकस्य द्रादस्पर्शन वरम्‌ । 


प्रथत्‌--पहले कीचड लगाकर फिर घोने की अपेक्षा 
तो कीचड से 8९ रहना हो भला है। 


ग मुनाफा न लेने वाली या मर्यादित मुनाफा लेने 


वाली दुकान कही हो तो उससे जनता को बडी जत्रद॑स्त 
शिक्षा मिल सकती है! 


कहा जा सकता है कि आज इस प्रकार का व्यापार 
करने से दिवाला निकल जाने में क्या देर लगेगी ? आज 
इतनी तेजी-मदी चलती है कि न पूछिए वात । 


यह ठीक है, मगर आज का व्या पार, व्यापार नही, 
० ढारा सम्मत लूट है। अमेरिका की किसी राजनंतिक 
ता का श्रभाव भारत के व्यापार पर पड़े ओर वह भी 
अ्रचानक विजली की तरह पड़े, भला यह भी कोई व्यापार 
है ” इसके अतिरिक्त आज सट्ट के व्यापार की ही सर्वत्र 
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प्रधानता देखी जाती है | सट्टा देश का दिवाला निकालने' 
का साधन है । 


प्रतापगढ मे पन्‍्नालालजी मोगरा नामक एक सज्जन 
थे | वह श्री राजमलजी महाराज के बडे भक्त थे। एक 
दिन उन्होने मुनिजी से कहा--महाराज, आजकल व्यापार 
नही चलता, इसलिए घमंकाय करने मे भी मन नहीं लगता । 
मुनिजी ने उत्तर दिया तुम श्रावक होकर दु ख मानते हो, 
यह आइचर्य की बात है। लोभ मे पडकर दुगने-डयोढ 
करना चाहते हो, इसी कारण तुम्हे लगता है कि व्यापार 
नही चलता ! पन्नालालजी के मन में मुनिजी की बात बंठ 
गई । उसी समय उन्होने एक आना प्रति रुपया से अधिक 
नफा न लेने की मर्यादा कर ली। वह कपडे की दुकान 
करते थे । उन्होंने सब कपडो पर अड्ड] चढाकर कीमत 
निश्चित कर दी । आरभ मे तो उन्हे कुछ असुविधाओं का 
सामना करना पडा परन्तु कुछ दिनो बाद ऐसा विश्वास 
जमा कि लोग उन्ही की दुकान से खरीद करने लगे । भील 
भी उन्ही के ग्राहक बन गये । पन्नालालजी की ऐसी प्रतिष्ठा 
जमी कि लाखो रुपया खर्च करने पर भी वेसी न जमती । 
इस प्रकार उनका व्यापार भो खूब चमक उठा और प्रतिष्ठा 
भी चमक उठो । लोगो मे यह बात फैल गईं कि पन्ना- 
लालजी भूठ नही बोलते ! 

आनन्द श्रावक की सम्पत्ति मर्यादित थी । ब्रत ग्रहण 
करने के परचात्‌ उसने अपना धन नही बढाया | इसके 
अतिरिक्त आनन्द का घन उसी के भोग-विलास के लिए 
नही था, वरन्‌ दूसरे को आपत्ति के समय सहायता पहुचाने' 
के लिए था । एक व्यक्ति वह है जो अपने दीपक से दूसरों 
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के दीपक को प्रज्वलित करता है और दूसरा वह है जो 
दसरो के दीपको का तेल अपने दीपक मे उडेल लेता है । 
इन दोनों व्यक्तियों मे जो अन्तर है वही प्रायः आ्रानन्द के 
और आधुनिक व्यापारियो के व्यापार मे अन्तर है । 


कहने का आद्यय यह है कि आरम्भ और परिस्रह 
का त्याग किये विना केवलि द्वारा प्ररूपित धर्म नही सुहाता । 
यह पीली और सफेद मिट्टी (अश्रर्थात्‌ सोना और चादी ) ही 
घर्मं का ग्राचरण करने मे बाघक नहीं है वरन्‌ लोगो को 
बढी हुई तृष्णा भी बाधक है। ज्ञानीजन कहते है कि सर्वज्ञ 
भगवान्‌ के कथित घर्म का श्रवण करने से यह लालसा 
शात हो जाती है । जिसने धर्म को सुतकर उस पर मनन 
किया होगा वह अपनी सम्पत्ति को अपने भोग-विलास के 
लिए नही समभेगा किन्तु ससार के लाभ के लिए समभेगा। 
श्र ऐसा समभने वाला ही भगवाव्‌ का सच्चा भकक्‍त हो 


सकता है | इसलिए मैंने कहा है कि एक साथ घन की और 
भगवान्‌ की सहायता नही मिल सकती । 


सेवा करने वाला सेवक कहलाता है। जो भगवान्‌ 
की सेवा करना चाहता है वह जड पदार्थों की सेवा नही 
कर सकता । एक प्रइन आप अपने अन्त करण से पूछिए-- 
तू धन का सेवक है या स्वामी है ? अगर आप घन के 
सेवक नही है तो भगवान्‌ की सेवा कर सकते हैं और यदि 
धन के सेवक हैं तो फिर भगवान्‌ के सेवक नही वन सकते । 
जो धन का गुलाम है उसे अन्याय और न्याय नही सूभता । 
उसे पैसा ही पंसा सूकता है और जिसे पैसा ही पैसा सूझता 
है भगवान्‌ कंसे सूकंगा ” वहु भगवान्‌ की सेवा नहीं कर 
सकता । उसके लिये पैसा ही परमेश्वर बन जाता है । 
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काम कराने के लिए नौकर रक्‍खा जाता है । अ्रगर 
नौकर की ही सेवा करती पडें या उसकी सेवा का उत्तर- 
दायित्व आपके ऊपर आ पड तो आप यही कहेगे कि यह 
नौकर कया रक्‍्खा हम स्वय इसके नौकर बन गये / आ५ 
ऐसे नौकर को रखना पसद नही करेंगे और अलहदा कर 
देगे । यही वात धन के सम्बन्ध मे है। धन के द्वारा आपने 
अपनी आत्मा की कुछ भलाई कर ली तब तो आप उसके 
स्वामी हैं । अगर घन की बदौलत नरक मे. पहुचाने वाले 
काम हुए--घन ने आपको नरक का पात्र बना दिया तो 
आप घन के स्वामी कसे कहलाए ? चार आने के लिए 
भूठ बोलना, कम तौलना, कम नापना अच्छी चीज मे बुरी 
मिलाकर बेचना और भूठे दस्तावेज बनाना घन की गुलामी 


करना नही है तो क्‍या है ” ऐसा घन घनी को भोगता है; 
धनी उसको नहीं भोगता । 


घन के आगे घर्मं प्यारा न लगना घन की गुलामी 
का अर्थ है | घर्मं की परवाह न करने जो अनीति और 
छलकपट से घन एकत्रित करने मे' लगा रहता है, वह वीत- 
राग का मार्ग नही पा सकता। जिसे वीतराग का मार्ग 
पाना है उसे घन के लिए अन्याय-अ्रनाचार, करने का परि- 
त्याग करना चाहिए । जो पुरुष ऐसा करने के लिए सकल्‍प 
करके तेयार हो जायगा और तात्किलिक कठिनाइयो को 
परवाह न करके अपने सकलप पर दृढ रहेगा, वही भगवान 
के चरणो का आश्रय पा सकेगा । 


भगवान्‌ के चरण भव-कप से डबते को अवलम्बन 


हैं। आचाय॑ ने कहा है कि मैं भी उन चरणों की स्तुति 
करूंगा । 
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प्रश्न हो सकता है-- तीन ज्ञान के घनी देवराज 

इन्द्र ने भगवान्‌ की प्रभावशाली स्तोत्रो द्वारा स्तुति की है। 
क्या आप उससे भी अधिक प्रभावशाली स्तुति कर सकते 
हैं ? अगर नही कर सकते तो फिर क्यो व्यर्थ चेष्टाक र्ते 
हैं ? इसके उत्तर में आचार्य कहते हैं-- 

बुद्धया विना$पि विबुर्धाचितपादपीठ ॥ 

स्तोतु. समुग्यतमतिविगतन्नरपो5हम्‌ ॥ 

बाल विहाय जलसस्थितसिन्दुबिम्बम्‌-- 

अन्य: क इच्छति जन- सहसा गृहीतुम्‌ ॥३॥। 

आचार्य कहते हैं--हे प्रभो ! मैं बुद्धिहीन हू । ईरक 

से मैं बुद्धि मे ऊंचा नही हु कि उससे भी बढ़कर स्तुति कर 
सक्‌गा । फिर भी मेरी बाल-लीला नही रुकती । हैं इलह् 
द्वारा पृजित सिंहासन वाले ! जहाँ आपके चरण पड़ते हैं 
उस पाट को भी इन्द्र नमस्कार करता है। मुभमे ऐसी 
बुद्धि नही है कि आपके गुणों का कीतंत कर सक्‌ | फिर 
भी आपके गुणकीर्तत की अभिलापा ऐसी प्रत्रल हो उठी है 
कि वह रोके नहीं रुकती । विद्गत्ता मुझमे से निकल गई हैं 
और मैं बालभाव मे आ गया हू । अ्रतएव मुझे यह शर्म नहीं 
रही कि मुभसे स्तुति बनेगी या नही बनेगी ! बालक नहीं 
सोचता कि मुभसे यह काम हो सकेगा या नहीं, फिर भी 
वह काम में जुट जाता है। ऐसी ही अवस्था मेरी हैं । 
मेरी यह स्तुति नही, बालचेष्टा है। जैसे स्तुति बालक जल 
में पड हुए चन्द्रमा के प्रतिविम्ब्र को पकडने की चैष्टा 
करता है--- सफलता और अ्रसफलता का विचार नही करता; 
उसी प्रकार मैं भी स्तुति-चन्द्र को पकडना चाहता हूं | 
वह स्तुति-चन्द्र भले ही पकड में न आवे, परन्तु इस चेष्टा 
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से मेरा मन अ्रवश्य ही प्रसन्‍न होगा ! 


स्तुति के इस कथन का अभिप्राय हमे समभना 
चाहिए । इसमे गहरा मतलब भरा है। वे कहते है-मुभे 
पडित बनना नही आता तो क्‍या हुआ, बालक बनना तो 
आता ही है। भगवान्‌ की स्तुति करने के लिए स्तोता को 
बालक बन जाना चाहिए । 

लोग बालक को बुद्धिहीन और मूर्ख समझ कर उसकी 
उपेक्षा करते हैं । परन्तु बालक जैसे निरहकार होते हैं, 
वेंसे अगर आप बन जाए तो आपका बेडा पार हो जाए। 
बुद्धिकत्ता का ढोग छोडकर अगर आप अपने अन्त करण मे 
बालसुलभ सरलता उत्पन्न कर ले तो कल्याण आपके सामने 
उपस्थित हो जाय । बालक का हृदय कितना सरल होता 
है, यह्‌ बात एक दुष्टान्त से समभिए । 

एक मुहल्ले मे आमने-सामने दो घर थे | उन दोनो 
घरो मे देवकी और यशोदा नाम की दो लडकिया थी । 
देवकी और यशोदा नहीं जानती थी कि हम देवकी और 
यशोदा हैं, पर उनके माता-पिता ने उन्हे यही नाम दे दिये 
थे । फाल्युन का महीना था । दोनों बालिकाओं के माँ- 
बापो ने उन्हे अच्छे-अच्छे कपडो पहनाये थे। बच्चो को 
स्वभावत घर प्यारा नही लगता । वे बाहर घृमना-फिरना 
भर खेलना बहुत पसद करते है | शायद अपने शरीर का 
निर्माण करने के लिए उन्हे प्रकृति से यह श्रव्यक्त प्रेरणा 
मिलती है | भ्रगर वालकों की तरह आप भी घर से उतना 
प्रेम न रकखे तो आपको पता चलेगा कि इसका परिणाम 
कितना अच्छा होता है । 


देवकी और यशोदा कपडों पहनकर अपने-अपने घर 
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से बाहर निकली । वर्षा होकर बन्द हो चुकी थी किन्तु 
पानी गलियो मे अब भो बह रहा था। देवकी और यज्ञोदा 
उसी बहते पानी मे खेलने लगी । दोनो ने पानी में अपने- 
अपने पेर छपछपाये । फँरो के छपछपाने से कीचडभरा पानी 
उछला और कपडो पर घव्बे पड गये। दोनो के कषडो पर 

घव्बे पड गए है, यह देखकर दोनो एक दूसरी को आपस 
मे उलाहना देने लगी | उलाहना देती हुई वह अपने-अपने 
घर लोटी । कीचड से भरे कपडे देखकर और बालिकाओं 


का आपस में उलाहना देना सुनकर दोनों घर वाले भंगडने 
लगे । 


यद्यपि भगड का कोई ठोस आधार नही था, और 
अगर दोष समभा जाय तो दोनो बालिकाञ्रो का दोष बरा- 
वर ही था, परन्तु दोनो के मा-बापो के दिल मे पहले की 
कोई ऐसी बात थी कि उन्हे लडने का बहाना मिल गया । 
दोनो ओर से वाग्युद्ध हो रहा था कि इतने मे एक वद्धा 
वहाँ आ पहुच्री । उसने दोनो घर वालो से हाथ जोडकर 
कहा--अआज होली का त्यौहार है | ग्रानन्द मनाने का दिन 
है । प्रसन्न होने का अवसर है। फिर आप लोग आपस में 
एक-दूसरे की होली क्यो कर रहे हैं ? आप दोनो पडोसी 
हैँ । एक के बिना दूसरे का काम नही चन सकता । दोनों 
लड़किया खेल रही थी । एक के कदने से दूसरी के कपडे 
गदे हो गये तो कौन वडी बात हो गई ? इन नादान बच्चो 
के पीछे आप बड़े-बड़े क्यो ऋगडते है ? इससे झ्रापकी ही 
हँसी होती है । 

वृद्धा के बहुत समभाने पर भी वे न माने । लडाई 
का जोश इतना तीज्र था कि बुढिया की बात सुनने की 
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किसी ने परवाह व की । खूब तपे हुए तवे पर पानी के 
कुछ बू द कोई असर नही करते । इसी प्रकार तीज्न क्रोध 
से उत्पन्न होने पर शाति की बात व्यर्थ हो जाती है। 

इंघर दोनो घर वाले झगड़ रहे ये, उधर मौका देख- 
कर दोनो लड़किया फिर घर से बाहर निकल पड़ी | वे 
चहाँ पहुची जहा पानी बह रहा था। बहते पानी को रोकने' 
के लिए दोनो ने मिलकर रेत का बाँध बनाया | प्रनी रुक 
गया । रुके पानी में दोनो लडकियों ने घास का तिमका 
या लकड़ी का टुकड़ा डाला । उसे पानी मे गिरते देखकर 
दोनो उछलने लगी । एक ने कहा -देख, देख, मेरी नाव 
तर रही है ! दूसरी ने कहा--और मेरी भी तर रही है। 
देख ले न! 

सयोगवश वह वृद्धा उधर से ही निकल पडी। उसने 
देखा--इन लडक़ियो को लेकर उधर भगडा मच रहा है, 
सिर फुटोवल की नौबत आा पहुची है, और इधर ये मस्त 
होकर खेल रही हैं । उसने भगड़ने वालो के पास जाकर 
कहा अरे भगडना बन्द करके एक तमाशा देख लो ! 
पडोसी हो; चाहोगे तभी भगड लोगे, मगर वह तमाशा 
चाहे तब नही देख पाओोगे । आओ मेरे साथ चलो । 


तमाशे की वात प्यारी लगती ही है । फिर बुढिया 
के कहने का ढद्भ भी कुछ आकर्षक था। अ्रत भगडने 
वाले बुढिया के पीछे हो लिये और वहाँ पहुचे जहाँ दोनो 
वालिकाए' अपनी-अपनी नाव तिरा रही थी । दोनो घर 
वालो को दिखाते हुए बुढिया ने कहा--यह ॒तमाझज्ञा देखो, 
पानी हे लकडियो के टुकडे तैर रहे है । दर अ्रसल यह 
नाव 
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एक भंगडने वाले ने कहा--यह कौन-सा तमाशा 
हुआ | तेराई होगी, किसी ने! वृद्धा-पर किसी ने नही, 
यशोदा आर देवकी ने तराई है | इतना कहकर उसने उन 


लडकियो से पूछा इनमें कौन किस की नाव है बेटियों ! 
जरा बताओञ्रो तो सही । 


दोनो ने साथ-साथ उत्तर दिया-- यह मेरी है, यह 
मेरी है ! 

तंव मुस्किराती हुई वृद्धा ने कहा--देखो, दोनो लड- 
किया इकट्टी हो गई हैं और जिनको लेकर तुम लड रहे हो 
वह लडकिया भी मिल गई हैं । अब तुम कब' मिलोगे ? 
यह तो नादान बालक होकर भी मिल गई और तुम सम- 
भदार होकर भी झंगडते रहोगे ? बृद्धा की समयोचित 
शिक्षा से दोनो घर वाले शरभिन्दा हो गये । उनकी लडाई 
समाप्त हो गई और मेल-मिलाप से रहने लगे । 

मित्रो | बालक लड-फूगड कर एक हो जाते है, 
इसी प्रकार अगर झाप लोग भी आपस मे एकतापूर्वक रहे 
तो कंसा आनन्द हो ? एकता आपको इतनी शक्ति प्रदान 
करेंगी कि आप अपने को प्रपूर्व शक्तिशाली समभने लगेगे ! 
मगर वडे लोगो की लडाई भी बडी होती है । वे लडकर 
आ्रापस मे मिलते तक नही है | यहाँ तक कि धर्मंस्थान में 
अगर पास-पास बैठना पड जाय तो भी एक दूसरे को देख- 
कर गाल फुलाने लगते है ! यह कहाँ तक उचित है ” 
एस करने वाले वडे अच्छे या ऐसा न करने वाले नादान 
वालक अच्छे ? वालक वास्तव में ही सरलहदय होते है। 

इसी कारण आचार कहते हैं--जब मैं वालक हुश्रा 
तभी मुभसे स्तुद्ति बनी । बडा बना बैठा रहता तो स्वुति 
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बनती ही नही । इस प्रकार अपनी बुद्धिमत्ता का ढोंग छोड 
कर जो बालक के समान सरल बन जाता है, उसके क्लेशो 
का अन्त आ जाता है। जब आप सच्चे अन्त करण से 
अपने अपराध के लिए क्षमायाचना करेगे ओर उदारता 
के साथ अपने अपराधी को क्षमादान देंगे तो आपके हृदय 
का शल्य निकल जायगा और आप ऐसी शांति पाए गे, जो 
अनुभव करने की चीज है | ग्रापस मे वैर-भाव रखना और 
अदालत की शरण लेना धर्मप्रिय लोगों के लिए उचित्त नही 
है। अदालत की शरण लेने से अरदावत का अन्त नहीं 
होता । ऐसा करने में लाखो-हजारों रुपयों का पानी हो 
जाता है और अन्त में श्रदावत कई गुनी बढ जाती है । 
अगर दूसरा धर्म छोडता है तो उसका अनुकरण मत करो । 
तुम अपना घर्मं मत छोडो । बालक माता के पेट मे से 
कुचाले सीखकर नही गाते, यहाँ माँ-बाप से ही सीखते हैं । 


इसलिए उनके सामने शाति और प्रेम का आदर्श उपस्थित 
क्रो । 


धर्म और सदाचरण ही प्रभु के चरण हैं। उनकी 
शरण गहो और उन्हे अपने हृदय मे स्थापित करो । वाल- 
स्वभाव घारण करके सरलता, शान्ति और स्नेह की भाव- 
नाए बढाओो । वेर-विरोध को पास मत फटकने दो । इससे 


ग्रापका अन्त करण हल्का होगा और श्रन्त करण हल्का होगा 
तो आत्मा में गुरुता आएगी । 
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_ बक्‍तु गुणान्‌ गुणसमुद्र ). शशाककात्त्तान,- 
कस्ते क्षमः . सुरगुरुप्रतिमोषपि- बुद्धया ॥- 
कल्पान्तकालपवन्ोद्धतन क्रचकम, हज 
फो वा तरोतुमलमम्बुनिधि भूुजाम्मास्‌ ॥ .. 


ग्रथे-- हे -गुणो -के सागर । तेरे चन्द्रमा के समान 
तिर्मेल ग्रुणो का-बखान करने मे, बुद्धि से वृहस्पति के समान 
होक र. भी कौन समर्थ हो सकता जहै ? प्रलयकाल-के पवन 


से मगरमच्छ जिसमे उछल रहे हो, उस समुद्र को-अपनी 
-भुजाओ से कौन पार कर सकता है ! 5 


स्तुति करने वाले के अन्तकरण- मे यह विचार होना 
प्रावश्यक है कि वह किसकी स्तुति करता है और स्तुति 
करने का उनेका ध्येय केया है? इन बातो पर समुचित 
विचार करने के वाद की गई, स्तुति कल्याणकारक होती 
हे । देखा-देखी की जाने वाली स्तुति से भी कल्याण तो 
होता है, मगर मोक्ष नही प्राप्त होता । | - 


ग्राचार्य मानतु ग कहते है--प्रभो ! बुद्धि में साक्षात्‌ 
देवगुरु बृहस्पति के समान होने पर भी तुम्हारे ग्रुणो का 
कथन करने मे कोई समर्थ नही हो सकता । आपके गुण 
चन्द्रमा की काति के समान निर्मल अवश्य है, मगर आप 
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गुणो के' सागर है और उनका जो बखान करना चाहेंगा 
वह वहस्पति के समान बुद्धिशाली होने पर भी परिमित 
बुद्धि. वालो ही होगा ! ऐसी' अ्रवस्था मे समस्त गुणों का 
वर्णन कर सकना किसी के लिए कैसे सभव है ”' आपेंके 
गुणों का वर्णन करता इसी प्रकार असभव हैं जेसे-- 


फल्पान्तकालपवनोद्धतनक्रचक्न, |. < 
को वा तरोतुमलमस्बुनिधि भुजाम्यों । 


रू 


हक पा 

समुद्र से जकः प्रलयकाल काउतुूफ़ान.-चलता है तब 
उसमे के जीवजतुओ म्रे- उथल-पुथल मच जाती है]. जब 
ऐसा तूफान आया हो तब क्रिसकी, शक्ति है कि, वह' अपत्ती 
भुजाञ् री के बल से समुद्र को पार कर जाय -? ऐसा करना 
असभव है । इसी प्रकार आपके ग्रुणसमुद्र को कथन द्वारा 
पार करना मानव की हडाक्ति .से परे, है 


ै] 


2, | जा 


] 


प्रन्‍न किया जा सकता है जब भगवान्‌ की स्तुति 
करना इतना असभव कार्य है तो फिर उसे आरभ ही क्यो 
करते हैं ” इस प्रइन के उत्तर में आचाय॑ कहते हैं--स्तुति 
के इस असभवः कार्य को क्‍यों 'आरभ' किया है, यह बात 
मेरा ही दिल जानता" है । दूसरा कोई इसको- मर्म नहीं 
समभ सकता । अगर कोई मनुष्य' प्रलयकाल के तृफान से 
क्षुब्ध समुद्र मे पड गया हो तो उसे उसी मे पडे-पडे मर 
जाना चाहिए या किनारे लगने का प्रयत्न करना चाहिए 

समुद्र को पार-करने का प्रयत्न करने वाला अपने कर्त्तव्य 
का पालन करता है। जो कर्तव्य का पालन न करके 
समुद्र मे ही पर्डा-पडा मर जाता है, निकलने की चेष्टा ही 
नही करता, वह भूख गिना जाता है । 


बॉ 
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यह संसार-समुद्र भी प्रलयकाल के तूफान से क्षुब्ध 
समुद्र के समान है। ससारसमुद्र मे कर्महूपी प्रलयकालीन 
पवन से तूफान उठ रहा है और कुट्म्ब-परिवाररूपी मच्छ- 
कच्छ जीव है । इस ससार-समुद्र को भी अपनी भुजाओ्रो से 
पार करना कठिन है, फिर भी कोशिश करना मेरा कर्तत- 
व्य है । 

मित्रो । इस प्रकार हिम्मत करने वाले ही कठिन- 
कठिन कार्यों मे भी सफलता पाते हैं। जो कायर पुरुष, 
पहले से ही हिम्मत हारकर बैठा रहता है और कहता है 
कि भई, यह काम तो मुझसे नहीं हो सकेगा, वह साध्य 
कार्य मे भी सफलता नही पा सकता । 


एक बोद्ध सम्प्रदाय के ग्रन्थ मे महाजातक की कथा 
पढी थी । उसका सार यह है-- 

किसी सेठ का एक लडका जहाज की मुसाफिरी के 
लिए तैयार हुआ । उसके पिता ने उसे उसे बहुत समझाया । 
कहा-- वैटा ! अपने घर मे बहुत धन है। जहाज में 
मुसाफिरी करना खतरनाक है। तू क्यो व्यर्थ कप्ट सहन 
करता है ” मगर लडका बडा उद्योगशील था। उसने 
पिता को उत्तर दिया--पिताजी, आपका कथन सत्य है; 
किन्तु इस घन को उपार्जन करने में आपने भी तो कष्ट 
सहन किये होगे ? फिर क्‍या मेरे लिए यह उचित होगा 
कि में स्वय परिश्रम किये बिना ही इसका भोग करूँ ? 
अगर में इस घन को, विना परिश्रम किये ही खाने लगा 
शोर गुलछरें उडाने लगा तो किसी दिन आप ही; मुभे 
कपूत कहने लगेंगे । कदाचित्‌ पितृप्रेम के कारण श्राप न 
कहे गे तो भी दुनिया का मुह कौन चन्द करेगा ? फिर 
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इस घन का उपार्जन करके आपने जो ख्याति प्राप्त की है, 
वह ख्याति मैं कभी नहीं पा सक्‌गा । बिना कमाये खाने 
से मैं मिट्टी के पुतले के समान बन जाऊँगा । जब मैं उद्योग 
कर सकता हू तो फिर विना कमाये खाना-पहनना मुझे 
उचित नही मालूम होता । श्रत आप कृपा करके आ्राज्ञा 
दीजिए और आशीर्वाद दीजिए । 


अपने पुत्र की कार्यनिष्ठा और साहस देखकर पिता 
को सतोप हुआ । उसने कहा--ठीक है । सुपुत्र॒ का यही 
कर्तव्य है कि वह अपने पिता के यश और वैभव मे वृद्धि 
करे । उद्योगशील होना मनुष्य का कर्त्तव्य है । तुम्हारी 
भ्रबल इच्छा हूँ तो मैं रोकना नही चाहता । 


साहुकार के लड़के ने जहाज तैयार करवाया । समुद्र 
में जहाज किस प्रकार तूफान से घिर जाता है और उस 
समय किन-किन वस्तुओं की आवश्यकता होती है, इसका 
विचार करके उसने सब आवश्यक वस्तुए जहाज में रख 
ली और यात्रा के लिए प्रस्थान कर दिया | चलते-च लते 
जहाज बीच समुद्र मे पहुचा तो अचानक तूफान घिर आया । 
जहाज के डूब जाने की स्थिति आा पहुची । मल्लाहो ने 
तनतोड परिश्रम किया मगर जहाज की रक्षा करने में 
सफल नहीं हो सके । अन्त में वे भी हार गये । उन्होने 
कह दिया--श्रब॒ हमारा वज्ञ नही चलता । जहाज थोडी 
देर मे डूब जायगा । जिसे बचने का जो उपाय करना 
हो करे । 

ऐसे विकट प्रसंग पर कायर पुरुष को रोने के सिवाय 
ओर कुछ नहीं सूकता । कायर नही सोचता कि रोना व्यर्थ 
हूँ । रोने से कोई लाभ न होगा । अ्रगर बचाव का कोई 
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रास्ता निकल सकता है तो सिर्फ उद्योग करने से ही.। ८ 


मल्लाहो का उत्तर सुनकर साहुकार का लडका पहले 
शौचादि से निवृत्त' हुआ । उसने अपनाः पेट साफ किया । 
फिर उसने ऐसे पदार्थ खाये जो 'वजन मे हल्के किन्तुःशरक्ति 
ग्रधिक समय तक - देने, वाले' थे । इसके बाद उसने श्रप ने 
सारे शरीर में तेल की मालिश की; जिससे समुद्र - के/ खारे 
पानी का चमडी पर असर न'पड़े । फिर उसने शरीर'से सटा 
हुआ चमडे, का वस्त्र पहना ज़िससे- सच्छ-क्रच्छ हा निन- 
पहुचा सके ।.इतना करने के वाद वह एक तख्ता लेकर 
समुद्र में कूद पडा।। उस ,तख्ते के सहारे वह किन रे लगने 
के उद्देश्य से तैरनें लगा |, ,« | | ४३: 

साहुकार के लडके ने सोचा--ऐसे समग्र; मे - जहांज 
बड़ा नहीं, आत्मा वडा है | इसलिए जहाज ,को छोड़ देना 
ही ठीक है ।-जहाज॑, छोड देने पर "भी मृत्यु-का भय तो ठ्ठे 
ही, लेकिन उद्योग करना; आवश्यक है ।* | 

मनुष्य के जीवन में कई वारु ऐसे विकट सकटमय 
ग्रवसर था जाते है, जव उसकी बुद्धि थक जाती है । किसी 
प्रकार का निर्णय करना कठिन हों जाता, है ५ एक ओर 
कुआ दूसरी ओर खाई दिखाई देती है| ऐसे प्रसग कर 
श्रपनी बुद्धि को ठिकाने रखना ही वुद्धिमत्ता है | 'परिच्छेदो 
हि पाहित्यम्‌' अर्थात्‌ जो दो मार्गों भे से एक मार्ग अ्रप ने 
लिए चुन लेता है, क्या, कर्तव्य है और क्या: अरकर्तव्य हैं, 
यह निर्णय कर लेता है, वही वास्तव में पण्डित पुरुष है.। 
जो विपत्ति के समय अपनी वुद्धि-खो वैठेगा और कर्चाग्य- 
अकर्तव्य का निर्णय न कर सकेगा, वह विपत्ति को ओर 
झधिक बढ़ा लेगा ओर बुरी तरह चक्कर में पड़ जायगा। 


पु 
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»,+ यह बात केवल लोकव्यवहार के लिए ही. नंही' है, 
वरन्‌ धमं, अर्थ, काम और मोक्ष-सभी पुरुषार्थो 'के विषय 
में लागृः होती. है. ।/“सहायात्माः विनदयति, | सदेह मे पडे 
रहना और (निर्णय:,न करना अपना।त्ताश करना हैं। त्तिणय् 
किये. बिना सिद्धि प्राप्तनही: होती ।# +. ' 


'. -+ साहुकार' के लडके के सामने इस समय दो बार्ते 
उपस्थित थी । एक तो जहाज! को' बचाने की और दूसरी 
अपने -आपको बचाने”की' | जब 'जहाज का बचना सभव न 
"रहा तो! उसने बिना 'किसी दुविधा' के आत्मरक्षा करने का 
(निर्णय कर लिया । ! उसने विचार किया-जब जहाज मे 
/रहने' पर भी: मैं'मर जाऊँगाः तो कायरो की तरह क्यो 
मरू ? मरना हीः होगा- तो .' मर्दानगी के' साथ मरूँगा । 
यद्यपि इस विशाल समुद्र से तैर कर पार होना अशकक्‍य है 
लेकिन प्राण छूटने तक हाथ-पैर ठिलाते हुए मरूँगा । कायर 
की मोतः मरना उचित नही-।' सफलता मिले" या न भिले 
में अपना उद्योग नही'छोड़गा ॥ | ,:2 


! '' कार्य मे जो सफलता की आशा- रखता है, बल्कि 
सफलता की खातिरी करके 'ही जो कार्य करना चाहता है 
वह काय नही कर सकता /। भूल-बक से कार्य “को आरभ 
कर देता है श्लौर जबः सफलता नही पाता तो उसके पश्चा- 
त्ताप का पार नही रहता । वह निराशा के गहरे कृप मे 
“गिर पडता है | इसीलिए कहा है-- का, 
» कर्ंण्येवाधिकारस्ते मा फलेष कदाचन ॥  ' 
अर्थात्‌--तुमे “कार्यो करने का अधिकार है, फल की 
:लालसा करने का' अधिकार नही है । तू निष्कामभाव से 
अपना कर्त्तव्य पाल । फल तुझे खोजता फिरेगा । तू फल 
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की ग्राशा की भारी गठरी सिर लाद कर चलेगा तो चार 
कदम भी नहीं चल सकेगा । 


साहुकार का लडका पटिया के सहारे हाथ-पैर मारता 
हुआ समुद्र मे बह रहा था। उस समय समुद्र का देव 
उसके उद्योग को देखकर सोचने लगा-इससे पूछना तो 
चाहिए कि जब मौत सामने मुह फाड खडी है, तब यह 
समुद्र को पार करने की निष्फल चेष्टा क्यो कर रहा है ” 
देव ने आकर पूछा-- श्रो पुरुष ! निरथंक श्रम करने वाला 
मूर्ख होता हैँ । समुद्र को तेर कर पार करना सभव नही 
हैँ और फिर तूफान के समय की तो बात ही क्‍या हैं । 
मृत्यु के समय अनावश्यक परिश्रम क्यो कर रहा हूँ ? अरब 
हाथ-पेर हिलाना छोड दे और इच्छा होतोभ गवान्‌ का 
नाम जप । 

महाजातक हाथ-पैर हिला रहा था । देव की सलाह 
सुनकर भी वह निराश नही हुआ । उसने देव से पूछा-- 
आप कौन हैं ” देव ने कहा-- मैं समुद्र का देव हु । 

महाजातक--आप देव होकर भी क्‍या हम मनुष्यो 
से गयेबीते हैँ ” आपका काम तो उद्योग करने के लिए 
उपदेश देने का हैँ, लेकिन आप तो उद्योग छोडकर ड्थ 
मरने का उपदेश देते हैं ! झाप अपना काम करिये और 
किसी का भला हो सकता हो तो वह कीजिये । मुझे भुलावे 
में मत डालिये । मैं अपने उद्योग मे लगा हु । रही भगवान्‌ 
का नाम जपने की वात । सो मौत से बचने के लिए भग- 
वान्‌ का नाम जपना में कायरता समझता हू । यो अपने 


कल्याण के लिए और मृत्यु से दुख न पहुचने देने के लिए 
मे परमात्मा का स्मरण अवश्य करूँगा । 
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-महाजातक ने देव से दूसरों का भला करने के लिए 
तो कहा, मगर अपने लिए सहायता न माँगी । 


महाजात्तक का उत्तर प्रभावित करने वाला था । 
उसने सोचा--यह मनुष्य ऐसे विकट समय में भी उद्योग- 
श्ील और मृत्यु की ओर से निर्भय है! इसके विचार 
कितने उच्च है ' ' 

देव. ने फिर कहा - भाई, उद्योग करना तो अच्छा 
है, मगर उसके फल का भी तो विचार कर लेना चाहिए। 
फल की प्राप्ति की सभावना न हो तो उद्योग करना 
व॒था है । 

महाजातक--मैं फल देखकर ही उद्योग कर रहा हूं । 
उद्योग का पहला फल तो यही है कि मुभे जो शक्ति मिली 
है, उसका उपयोग कर रहा हूं। दूसरा फल आपका मिलना 
है । अगर मैं जहाज के साथ ही डब मरता तो आपके 


दर्शन कंसे होते ” मैंने साहस किया, उद्योग किया तो आप 
मिले । ऐसी दक्षा में मेरा श्रम क्‍या वथा है ? 


महाजातक का उत्तर सुनकर देव बहुत प्रसन्न हुआ । 


उसने कहा-- तुमने मुझसे बचा लेने की प्रार्थना क्‍यों 
नही की ” 


महाजातक--मैं जानता हूं कि देवता कभी प्रार्थना 
करवाने को गरज नही रखते । उद्योग में लगे रहने से 
मेरा मन प्रप्नन्न है ओर यही देवता की प्रार्थना है। जिसका 
सन प्रसन्न और निविकार होगा उस पर देवता स्वय प्रसन्न 
होगे । इसके अतिरिक्त मेरे प्रार्थना करने पर अगर आप 
मुझे बचाएंगे तो आपके कर्त्तव्य का गौरव कम हो जायगा | 
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विना प्रार्थना के आप मेरा उपकार करेगे तो उस उपकार 
का मुल्य बढ जायगा । मैं आपके कर्तव्य की महत्ता को 
कम नहीं करना चाहता और न यही चाहता हू कि आपके 
उपकार का मूल्य कम हो जाय । 


लोग कहते है-- देवता को फल चढाग्रो तो वह 
प्रसन्न होगे । लेकिन फूल का दूसरा नाम सुमन है। 
सुमन का अ्रथ है-- अच्छा मन-प्रशस्त विचार । तात्पय 
यह है कि मन को पवित्र रखने से देव प्रसन्न होते हैं । 


महाजातक की बात से देव अत्यन्त प्रसन्न हुआ । 
उसने जहाज के साथ उसे किनारे लगा दिया। फिर महा- 
जातक पर पुष्पवर्षा करके देव ने कहा-- तुम्हारा सरीखा 
घीर और गभीर दूसरा पुरुष तो क्‍या देव भी कही नहीं 
देखा । वास्तव में हम देवताश्रो की अपेक्षा मनुष्यो को 
दरक्ति वडी है। देव, मनुष्य की उद्योग शक्ति के दास है । 
श्री मानतु गाचाय॑ कहते है. परमात्मा का गुणगान 

करना भुजाओ से समुद्र को पार करने के समान कठिन 
है । फिर कोई पूछे कि इस कठिन कार्य मे उन्होने क्‍यों 
हाथ डाला, तो में यही कहगा कि इस प्रइन का उत्तर 
महाजातक से पूछो । स्तुतिकार कहते हैं--ज॑से सेठ के लडके 
(महाजातक ) ने उत्तर दिया था कि चाहे पार होऊँ, या 
न होऊँ, उद्योग करना मेरा काम है। उद्योग से उपरत हो 
जाना कायरो को श्ञोभा देता है | इसी प्रकार मैं सोचता 
कि शब्द चाहे जेसे हो, लगाना चाहिए उन्हें परमात्मा 
की स्तुति में ही, परमात्मा के गरुण-सागर के पार पहुचना 
चाहे अ्सभव हो, फिर भी पहुचने का उद्योग करना तो 
प्रसभव नही है । अतएवं जिस प्रकार महाजातक पदटिया 
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लेकर कद पडा था, उसी प्रकार मैं भी कूद पडा हू । पार 
होना या न होना दूसरी बात है, लेकिन मेरा कर्तव्य यही 
है । मुझे यही उद्योग करना चाहिए 

लोग ससार-समुद्र मे पर्ड चक्‍म्र लगा रहे है। 
काय रतापुर्वक रोते रहने से इस चक्‍कर से छुटकारा नही 
होगा । चक्कर से बाहर निकलने का उपाय उद्योग करना 
ही है ओर वह उद्योग योग्य दिशा मे विधिपूर्वक करना 
चाहिए । जैसे तूफान के समय समुद्र को पार करने के लिए 
ग्रधिक हाथ-पैर हिलाये जाते हैं, उसी प्रकार सकट के समय 
पुरुषाथ न खोकर परमात्मा मे चित्त को अधिक लगा देने 
से सकट से पार हो सकते हो । पुरुषार्थ करने से तो कुछ- 
न-कुछ फल निकल सकता है, मगर रोना तो अपने आपको 
ड्बाना ही है । 

अधिकाश लोग परमात्मा का नाम इसलिए लेते हैं 
कि उन्हे उद्योग किये बिना ही धन मिल जाय । आलस्य 
मे पडे रहने पर भी धन मिल जाय तो वे समभते हैं कि 
भगवान्‌ बडे दयालु हैं ! लेकिन जब उद्योग करना पडता 
है तो भगवान्‌ को भूल जाते हैं । मगर याद रक्‍्खो, भग- 
वान्‌ कायरो का साथ नही देते । उद्योगी ही उनकी सहा- 
यता से सिद्धि प्राप्त करते है। शास्त्र मे कहा है कि श्रावक 
लोग देवताओं की भी सहायता नही लेते और कहते है-- 
हम क्या देवो से कम हैं ” जितका जहाज समुद्र में डबा 
जा रहा था, वे भी नही घबराये तो आपको घबराने की 
क्या गञ्रावश्यकता है ? 

बहुतेरे ईर्षालु लोग है, जो दूसरो की ऋद्धि देखकर 
जलते हैं और सोचते हैं कि ऐसी ऋद्धि मेरे यहाँ क्यो नहीं 


आसवयाकी, 
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है ? क्‍या ऋद्धिमान्‌ के प्रति ईर्षा करने से आप ऋद्धि- 
शाली हो जाएंगे ? अथवा वह ऋड्धिशाली, ऋद्धिहीन हो 
जायगा ? अगर आपकी ईर्पा इन दोनो में से कोई भी 
परिवर्त्तन नही कर सकती तो फिर उससे लाभ कहा है ” 
ईर्पा करने से लाभ तो कुछ भी नहीं होता, उलटी हानि 
होती है । ईर्षालु पुरप अपने आपको व्यर्थ जलाता है और 
अपने विवेक का विनाश करता है। वास्तव में ऋद्धि का 
बीज पुरुपार्थ है । पुरुषार्थ करने वाले ही ऋद्धि के पात्र 
बनते है । 


लोग कहते हैं कि स्वर्ग के देवों को कुछ भी पुरुपार्थ 
नही करना पडता और फिर भी उन्हे सब प्रकार के सुख 
प्राप्त होते है । क्या देवलोक मे आलत्तियों का समूह इकट्ठा 
हुआ है ” नहीं । उन्होने पहले ही बहुत उद्योग किया है 
ओर उसी उद्योग की बदोलत वे सुख भोग रहे हैं,' ठीक 
उसी प्रकार जैसे युवावस्था मे कमाई करने के बाद कोई 
वुद्धावस्था में उसका फल भोगता है। कहा भी है-- 


देवलोक में अप्सरा रे, 


प्रत्यक्ष जोड हाथ ॥ 
वया करणी किस काम से रे, 

हुआ हमारा नाथ ? 
तू मान कहयो रे, 


मत कर मगरूरो भूठो जिंदगी ॥ 
ग्राच्चारत को महर से रे, 


हुआ तुम्हारा नाथ। 
प्रयम नदें हम जाय के रे, 


तुम चलो हमारे साथ ॥ 
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तु मान कहयो रे, 
मत कर मगरूरी भूंठो जिन्दगी ॥। 


तात्पर्य यह कि देव जब देवलोक मे उत्पन्न होता है, 
उसी समय देवागनाए हाथ जोडकर उससे प्रइन करती है- 
'महानुभाव | आपने कौन-सा पुरुषाथ किया था, 
जिससे आप हमारे नाथ हुए है ”” इस प्रइन से 
यही नतीजा निकलता है कि देवत्व की प्राप्ति पुरुषार्थ 
का ही फल है । 


सच्चा पुरुषार्थी कभी हार नही मानता । वह अ्रगर 
असफल भी होता है तो उसकी असफलता ही उसे सफ- 
लता प्राप्त करने की प्रेरणा करती है। इसी प्रकार पुरु- 
पार्थी मनुष्य न तो अपनी अ्रसमर्थता का रोना रोता है 
झ्और न कार्य की अप्तभावनीयता का ही विचार करता है। 
वह अपनी थोडी-सी शक्ति को भी समग्रता के साथ प्रयुक्त 
करता है और कार्य की सिद्धि कर लेता है। यह ठीक है 
कि भगवान्‌ के ग्रुण अनन्त है और उनकी पूरी तरह स्तुति 
नही की जा सकती । परन्तु इसी कारण अपनी शक्ति के 
अनुसार स्तुति न करना उचित नहीं कहा जा सकता । 
सम्पूर्ण आकाश को लाघना किसी के लिए सभव नही है, 
फिर भो लोग आवश्यकता पर यथाशक्ति लाघते ही है । 
मुक्ति का मार्ग लम्बा है और कठिन भी है, यह सोचकर 
उस ओर पैर ही न बढाना एक प्रकार की कायरता है । 
मार्ग कितना ही लम्बा क्यो न हो, अगर धीरे-घीरे भी 
उसी दिशा मे चला जायगा तो एक दिन वह तय हो ही 
जायगा, क्ष्योकि काल भी अनन्त है और आत्मा की शाक्ति 
भी अनन्त है । इस दृढश्रद्धा के साथ जो भगवान्‌ के 
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मार्ग पर चलेगा और निराश न होकर चलता ही 


जायगा, उसे अवश्य ही अक्षय कल्याण की प्राप्ति 
होगी । 


बीकानेर, ] 


३८-३० 


रू 


(३) 


सोऋहं तथापि तव भक्तिवज्ञान्मुनीश ! 

कतु स्तव॑ विगतशबिरिपि प्रवृत्त' । 
प्रीत्यात्मवीयंमविचायें मृगो (गो) पृग्रेन्द्रम, 
नाम्येति कि निजशिशो.ढ, परिपालनाथंम्‌ ॥५॥। 


गथें--हे मुनियों मे श्रेष्ठ ! मैं आपकी भक्ति के 
वहा होकर अ्रशक्‍्त होने पर भी आपकी स्तुत्ति करने मे 
प्रवत्त हुआ हूं | क्या मृगी (मृग) श्रपतती शक्ति का विचार 
न करके, अपने बच्चे की रक्षा करने के निमित्त सिह का 
सामना नही करती ? 


जिस प्रकार समुद्र को तेर कर पार करना और जल 
में पडते हुए चन्द्रमा के प्रतिबिम्ब को पकडना भ्रशकय है 
इसी प्रकार प्रभो- तेरे गरुणी का वर्णन करना मेरे लिए 
अशक्य कार्य है| मैं अपनी इस कमजोरी को जानता हूं । 
फिर भी तेरा गुणगान करने के लिए मै तैयार हुआथ्ना हूं । 
इसका कारण यह है कि तेरी भक्ति मुझे विवश कर रही 
है । भक्तिभाव की तीज्नता के कारण मुभमे यह विचार ही 
नही रह गया है कि मै अपनी योग्यता-श्रयोग्यत्ता श्रथवा 
शक्ति-अशक्ति का खयाल करूं । बस, इसी हेतु मैं आपका 
स्तोत्र करने मे प्रवृत्त हो गया हु और अपने हृदय के उद्‌- 
गार प्रकट कर रहा हू । 
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प्रघनन हो सकता है-क्या भक्ति के वश होने पर 
मनुष्य को अपनी शक्ति-अ्रशक्ति का भी विचार नही रहता " 
दया वह अपनी अयोग्यता को भी भूल जाता है ” इसका 
उत्तर यह है कि परमात्मा की भक्ति का तो कहना ही 
क्या है, सन्‍्तानप्रेम से भी मनुष्य ऐसा विवश हो जाता 
है कि जिस काम को करने की उसमे शक्ति नहीं होती, 
उस काम को भी करने मे प्रवृत्त हो जाता है! तात्पर्य 
यह है कि मनुष्य के हृदय मे जब तक किसी भावना की 
प्रवलता नही होती, तब तक तो उसमे सकलप-विकल्प बना 
रहता है मगर जब एक भावना उत्कट रूप घारण कर लेती 
है । और न केवल मनुष्यों मे ही, वरन्‌ पशु-पक्षियों मे भी 
भावना की यह उत्कटता पाई जाती है। पशु-पक्षी भी 
सतानप्रेम की उत्कटता के वश में होकर अपनी शरक्ति- 
अशक्ति का ओर कार्य की शक्यता-श्रशक्यता का खयाल 
भूल जाते हैं शोर जिस काये के लिए वे समर्थ नही है, 
उसी में जुट पडते हैं। जिस समय सिह हिरन के बच्चे 
पर हमला करने के लिए उद्यत होता है उस समय उसके 
माता-पिता में यह शक्ति नहों होती कि वे सिंह का सामना 
करके अपने वच्चे की रक्षा कर सके, फिर भी सतान-प्रेम 
की प्रवलता हिरण-हिरणी को अपनी शअ्रसमर्थता का विचार 
करके चुपचाप नही बैठने देती । वे अपनी शक्ति का विचार 
न करके सिंह का सामना करते हैं और अपने बच्चे की 
रक्षा करने का प्रयत्न करते हैं । 

ग्राचार्य कहते है--पश्ु भी सतानप्रेम मे मतबवाला 
टोव र प्पनें वल-अवल का ध्यान भूल जाता है, तो परमात्मा 
की भपित का लोकोत्तर प्रेम मुझे वल-अवबल का ध्यान कैसे 
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रहने देगा ? अतएव परमात्मा के गुण-समुद्र को पार करने 
की शवकित न होने पर भी मैं उसकी स्तुति करने को उसी 
प्रकार ललचाया हूं, जिस प्रकार भंग अभ्रपने बालक की सिंह 
से रक्षा करने के लिए ललचाता है । वास्तव में मैं स्तुति 
करने में असमर्थ हू किन्तु केवल भक्ति से विवश्ञ होकर 
प्रवत्त हुआ हूं । 


आचार्य का यह कथन मम से भरा हुआ है । इसके 
मर्म को समभने का हमे प्रयत्त करना चाहिए। आचार्य 
विद्वान्‌ थे । वे स्तुति-कार्य को करने की बहुत्त कुछ शक्ति 
रखते थे । फिर भी अपने आपको अशक्त बताकर उन्होने 
कहा कि मैं ग्रुणगान के कार्य मे प्रवत्त होता हूँ । आचार्ये 
का यह कथन उनके लिये है या हमारे और झ्ापके लिए ”* 
उनके इस कथन से स्पष्ट है कि जिसमे भक्ति है उसमे 
शक्ति आये बिना नही रहेगी। जिसमे वास्तविक भक्ति 
होगी वह कार्य मे लगेगा ही । जो कार्य मे नहीं लगता, 
समभाना चाहिए कि उसमे भक्ति ही नही है | मृगी अगर 
अपने बच्चे को वचाने के लिए सिंह का सामना न करे 
तो यही समझा जायगा कि उसमे पुत्रप्रेम ही नही है । 
चिडिया अपने बच्चे को रक्षा करने के लिए बाज का 
सामना करती है | मतलब यह है कि शक्ति अल्प होने पर 
भी सतानप्रेम से प्रेरित होकर पशु-पक्षी भी उस कार्य में 
जुट जाते हैँ, जिसे करने में वे असमर्थ होते हैं। ऐसी दशा 
में अ्रगर हमारे हृदय में भक्ति है तो क्‍या हम परमात्मा 
का ग्रुणगान किये त्रिना रहेगे ”? अतएवं स्वयं अपने हृदय 
को टटोलो कि मुभमे भक्ति है या नहीं ? मै यह नही 
कहना चाहता कि आपमे भक्तित है ही नहीं । ऐसा होता 
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तो आप भेरे पास आते ही क्यो और भक्ति सम्बन्धी उप- 
देश सुनते ही क्‍यों ? मगर अपुनी त्रुटि को देखो । सोचो- 
हमारी भवित-भावना मे कहाँ कमी है और क्या त्रुटि है? 
में भी अपने सम्बन्ध में विचार क रता हु और आप भी 
विचार कीजिए । एक ही काम में सब तलल्‍लीन हो जाएंगे 
तो अपूर्व रहस्य निकलेगा । 


मैं श्रपने विपय में सोचता हूँ तो भीतर से उठने 
वाली भ्न्तध्व॑नि मुझे गे पड़ती है और वह मेरी अनेक 
त्रुटियाँ मुझे बतलाती है। मैं अपनी कमी का वर्णन कहाँ 
तक करूँ ? मै मन-ही-मन सोचता है है आत्मन्‌ ! तूने 


प्यम ग्रहण किया है । #हेस्‍थ तो कदाचित्‌ छुटकारा पा 


सकते हैं लेकिन | वया कहकर अपना बचाव कर सकता 
है ? तिस पर भी तेरे ऊपर आचार्य पद का उत्तरदायित्व 
है । भ्रगर तू भक्ति में गे जाय और उसी में तल्लीन रहे 
तो कोई भी त्रुटि शेष न रहे । जब तुझे किसी पर क्रोध 
न आावे, जब तू दूसरे के कहे हुए कटुक वचनो को श्रम्ृत 
मानने लगे, ऐसी _ भूत जागृति तेरी अ्रन्तरात्मा मेआ 
जाय, तभी समभ्ना चाहिए कि तुक पर भक्ति का रस 
चढ़ा है | जहा प्रभभक्ति है वहाँ क्रोध नही हो सकता। 
भति पर अगर कोई जुल्म क पता है तो भक्त कही फरि- 
याद करने नही जाता । *स्मात्मा ही भक्त का न्यायाधीश 
है और परमात्मा का द वार ही उसका न्यायालय है । 
भक्त अगर किसी दूसरे के पास फरियाद करने जाता है तो 
त्मकना चाहिए कि उसने ग्रभी तक परमात्मा को पहि- 
पाना ही नही है। जैसे पाभर भील में पड़ी हुई सब 


(५ 
वस्तुएं नमक बन जाती है, उसी प्रकार भक्‍त के कानो मे 


९ 
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पडा हुआ प्रत्येक शब्द अमृत बन जाता है, चाहे दूसरे को 
वह बाण सरीखा तीखा या विष के समान कटुक भले 
प्रतीत हो । भक्त गाली सुनकर सोचता है कि गाली देने 
वाला मेरी सहनशीलता की परीक्षा कर रहा है। मुर्क इस 
परीक्षा में उत्तीर्ण होना चाहिए । 


शास्त्र में क्षमा को मुनि का प्रधान लक्षण बतलाया 
गया है | भक्ति जितनी गाढी होगी, क्षमाभावना उतनी ही 
प्रबल होगी । भक्त को क्रोध नही आ सकता और बिना 
क्षमा के भक्ति नही होती । 


वर्षाऋतु में जब वर्षा होती और कीचड की अधि- 
कता के कारण आना-जाना रुक जाता-कोई खास काम न 
रहता, तब मेरे ससारावस्था के मामाजी दुकान पर गेह 
भेज देते । वे कहलाते--बैठे-बैठे क्या करोगे, गेहू बीनों । 
लेकिन बीनना क्‍या था-गेहू या ककर ” गेह तो अच्छे 
ही हैं, लेकिन ककरो पर नजर न रही तो गेहुश्रो में ककर 
रह जाए गे, पिस जाए गे, पेट में जाएंगे श्लौर फिर पत्थरी 
की वीमारी पैदा करेगे । इसी प्रकार आत्मा के गुणों पर 
ध्यान न देकर दोषो पर ध्यान देना ग्रावश्यक है। यह 
देखना चाहिए कि आत्मा कहाँ भूल करता है ” इस वात 
पर ध्यान रक्खा जाय और जसे गेहुओ मे से ककर निकाल 
दिये जाते हैं, उसी प्रकार आत्मा के दोपो को, त्र॒टियो को, 
भूलो को निकाल दिया जाय तो आत्मा की छुद्धि हो 
सकती है । 

जिन लोगो पर तुम्हारा वश नही चलता, उन पर 
क्रोध न करना तुम्हारी क्षमाशीलता की कसौटी नहीं है । 
जो तुम्हारे अ्रधीन हैं, तुम्हारे मुखापेक्षी है, जिनको तुम 
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बना-विंगाड सकते हो, उन पर भी क्रोघ न आने दो | 
उनके कटुक वचन को भी अमृत समझ लो । यह तुम्हारी 


क्षमाशीलता की कसौटी है । जो इस कसौटी प्र खरे उत- 
रते है वे धन्य हैं । 


विच्छू का विष दूसरो को चढता है, लेकिन मतन्रवादी 
कहता है कि मुर्भे नही चढता । अब अगर मतन्नवादी को 
भी जहर चढ़ गया तो वहु मत्रवादी ही क्या रहा ? साय- 
विच्छू का जहर उतर जाना उतना कठिन नही है, जितना 
क्रोध भरे कटुक दब्दरूपी बाणों का जहर उतरना कठिन 
होता है । मगर भक्त वह है जो इस जहर को चढ़ने ही 
नही देता । वास्तव में जिसके हृदय मे दुर्वेंचन सुनकर भी 
क्रोध नहीं होता और जिसके मन मे विकार नहीं आता, 
वह महापुरुष कोटि-कोटि घत्यवाद का पात्र होता है ) 


भक्ति के विपय में मीराबाई कहती है-- 


अब तो सेरो राम नाम दूसरो न कोई ॥ 
मात छोडे तात छोडे छोडो सग्रे साई ॥ 
सतन सग बेठ बंठ लोक लाज खोई। 
अ्रन्त मे से तन्‍्तु काढ़ पीछे रहो सोई 0 
राणा सेल्या विषना प्याला | 
पो के मस्त होई ॥श्रव तो०॥ 


मीरा कहती है-- “इस ससार में परमात्मा के सिवाय 
कोई नही है । इसे कहते हैं भक्ति | जब मृगी अपने बच्चे 
की रक्षा के लिए सिंह के सामने जाती है तब उसे ससार 
में बच्चे के सिवाय कुछ नही दीखता । उस समय व ढ़ 
अपने प्राणो को भी तुच्छ समझती है । इसी प्रकार ह्रदय 
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में अगर परमात्मा को सच्चो भक्ति हो तो दूसरी बात याद 


ही नहीं श्रानो चाहिए । अगर दूसरी बात याद आई तो 
समभ लो कि भक्ति मे कमी है । 


मीरा कहती है-ससार में परमात्मा के सिवाय और 
कोई नही है | ससार, शरीर और शरीर से सम्बन्ध रखने 
वाली सब वस्तुए अनित्य है, केवल आत्मा नित्य है। इस 
सस्ारहपी छाछ मे से मैंते अ्रविनाशीरूपी मक्खन निकाल 
लिया है। अब मुझे इस छाछ की चिन्ता नही रही । 
ग्रनित्य में से नित्य को पाकर मैं निश्चिन्त हो गई । 

राणा ने मीरा के पास विष का प्याला भेजा । 
कहला भेजा- तुम साधुझो और भिखारियों के पास बेठ- 
बेठ कर मुझे लज्जित करती हो । तुम्हारी भक्ति मुझे 
पसद नहीं है । इसलिए ससार में रहना है तो राजकुल की 
मर्यादा के अनुसार नियमपूर्वक राजघराने मे रहो अन्यथा 
विष का यह प्याला पीकर ससार से विदा लो । राणा ने 
स्पष्ट कहला दिया था कि यह विष का प्याला है। फिर 
भी मीरा ने कहा--+मेरे लिए यह विष नही, अमृत है । 
पहले तो इसे मेरे उन प्राणनाथ ने भेजा है, जिन्हे भक्ति 
में होती हुई भी मैं नही भूली हु । इसके अतिरिक्त उनसे 
भी बडे पति--परमात्मा की भक्ति के लिए यह जहर पीना 
पड रहा है| अगर चोरी या अन्याय के अपराध के दड' 
मे जहर पीना पडता तो दुख की बात थी, मगर भक्ति 
के लिए और वह भी परमात्मा की भक्ति के पुरस्कार मे 
विष का पान करना क्‍या वुरा है ? कहा है-- 

जिसका पर्दा दुई का दूर हुआ । 
फिर उससे खुदा में फरक ही नहीं ॥ 
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न तो आवे हुवा न आतिश वा। 
कोई मेरे सिवा तो वशर हो नहीं ॥॥ 
ग्राप भी कहते हैं - 


तू सो प्रभु प्रसु सो तु हे) 
इंत--कल्पना मेटो ४ 
जहाँ यह भेद मिटा और पुदगल का भाव गया, वहों 
चिदानन्द और परमात्मा में कोई अन्तर नही रह जाता । 
फिर जहाँ देखो, परमात्मा ही परमात्मा है । 


कभी ऐसा प्रसग उपस्थित हो जाय कि आपको मक्खन 
और छाछ में से एक चीज को छोडना आवश्यक हो जाय 
और आप यह जानते हैं कि मक्खन सारभूत पदार्थ हैं, 
छाछ निस्सार है, तो आप किसे लेना पसन्द करेगे और 
किसे छोडना चाहेगे ” 

“छाछ छोडना चाहेगे |” 


लेकिन समय आने पर आप छाछ के लालच मे पड- 
कर मक्खन को छोड देते है । श्रर्थात्‌ पुदगल के लोभ में 
फंसकर आत्मा की अपेक्षा कर देते हैं । इसका अर्थ यह है 
कि आप भक्ति की बात कहते-सुनते तो हैं मगर प्रभी 
उससे दूर है । जिस समय आप भक्ति के निकट पहच 
जाए गे, उस दिन ऐसी भूल क॒दापि नही करेगे । 

मीरा कहती है--मैंने ग्रनित्य मे से नित्य को अलग 
कर लिया हूँ | अब यह अनित्य रहे या न रहे, मुझे इसकी 
प्रवाह नही हैं । 

मित्रो | आपको भी एक जहर पीने का अश्रभ्यास 
करना चाहिए। मैं उस जहर को पीने के लिए नही कहता, 
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जो मीरा ने पिया था । मीरां को भी उसे पीने की आव- 
रेयकता नहीं थी । वह तो मौका आ जाने के कारण पीना 
पड़ा था। में कटुक शब्दरूपी विष को पीने के लिए कहता 
है । जब आपके कानरूपी प्याले मे कटुक शब्दरूपी विष 
3, तेब आप उसे अमृत समझ कर परो जाए'। अगर 
आप में इतनी शक्ति आ जाय तो समझ लीजिए कि आपके 
हंदय मे भक्ति आगई है । घीर, वीर और गभीर पुरुष ही 


इस विप का पान कर सकते हैं और फिर सब ऋऋद्धियाँ 
उनकी दासी बन जाती हैं । 


से परे बे क यह है कि भवित सि् आन्तरिक प्रेरणा शक्ति 
एक मृग जै कार्य ० को विवश कर देती है। जब 
पे ज॑ंसा पशु भी अपंनी सतति के प्रेम के वश होकर 
्॒पने प्राणो की ममता छोडकर, अपनी शक्ति का विचार 
ने करके सिंह के मुख से अपने बालक को छुडाने के लिए 
तैयार हो जाता है तो जिस मनुष्य मे परमात्मा के श्रति 
प्रकृष्ट प्रेम है, जिसके चित्त मे भगवान्‌ की भक्ति की लहरे 
उठती हैं वह क्यो विवश न होगा ? 

... सुबुकुतगीन बादशाह का वृत्तान्त इतिहास में झाया 
हूं । वह अफगानिस्तान का बादशाह था | वह एक गुलाम 
खान-दान में पैदा हुआ था और सिपाही था। ऐए बार 
वह ईरान से अफगानिस्तान की ओर घोडे पर सवार होकर 
आ रहा था । मार्ग की थकावट से या किसी अन्य कारण 
से उसका घोडा मर गया । जो रामान उससे उठ सका वह 
तो उसने उठा लिया और शेप वही छोड दिया । मगर 


उसे भूख इतनी तेज लगी कि व्याकुल होने लगा । ड्सी 
समय सामने की ओर से हिरनो का एक कुण्ड भा निकला । 
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उसने भूपट कर उस भुण्ड में से एक बच्चे की टाग पकड़ 
ली । भुण्ड के और हिरन तो भाग गये मगर उस वच्च 
की माँ वही ठिंठक गई और अपने वच्चे को दूसरे के हाथ 


मे पडा देख कर श्रॉसू वहाने लगी । अपने वालक के लिए 
उसका दिल फटने लगा ' 


बच्चे को लेकर सुबुकुतगीन एक पेड के नीचे पहुंचा 
और उसे भूत कर खाने का विचार करने लगा । उसने 
रूमाल से बच्चे की टागे बाँव दी ताकि वह भाग न जाय । 
इसके वाद वह कुछ दूर एक पत्थर के पास जाकर अपनी 
छरी पैनी करने लगा । इतने में मुंगी अपने वच्चे के पास 
ग्रा पहुची और वात्सल्य के वश होकर वच्चे को चा ट्नें 
लगी, रोने लगी और अपता स्तन उसके मुंह की ओर 
करने लगी । बच्चा वेचारा वँधा हुआ तडफ रहा था । 
वह अपनी माता से मिलने और उसका दूध पीने के लिए 
कितना उत्सुक था, यह कौन जान सकता हैं ” मगर विवश 
था । टागे वँची होने के कारण वह खडा भी नहीं हो सकता 
था । । अपने वच्चे की यह दशा देखकर मृगी को क्या 
हालत हुईं होगी, यह कल्पना करना भी कठिन है । माता 
का भावुक हृदय ही मृगी की अ्रवस्था का अनुमान कर 
सकता हैं । मगर वह भी लाचार थी । वह आँसू वहा रही 


थी और इधर-उधर देखती जाती थी कि कोई किसी ओर 
से ग्राकर मेरे वालक को बचा ले ' 


इसी समय छरी पेनी करके सुबुकुतगीन लौट आया । 
बच्चे की मा हिरनी यहा भी उसके पाप्त आ पहुची है, यह 
देखकर उ सको प्राइचय हुआ | हप॑ ग्रौर विपाद की अनु- 
भूति छुंदय में होती है मगर चेहरे पर उस अनुभूति का 


करन 
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उ्॒सर पडे बिना नहीं रहता । उसने हिरनी के चेहरे पर 
हरे विपाद को परछाई देखी और नेत्रो मे आसू देखे । 
पह देखकर उसका हृदय क्षी भर आया । वह सोच ने लगा- 
मैं इन सृर्गों को नाचीज समझता था, बेजान मानता था 
प्रौर सोचता था कि यह मनुष्य के ख ने के लिए ही खुदा 
ने बनाये हैं। मगर आज मालूम हँग्ा कि मैं भारी अम 
में था। कौन कह सकता हैं कि इस हिरनती में जान नही 
है ” जो इसे बेजान कहते हैं, समभना ची हिए कि वह 
खुद ही बेजान है। अगर हिरनी मे जान नही है तो इसान 
भे भी जान नही है। अगर इन्सान में जान- है तो फिर 
हिरनी में भी जात हैं। अगर हिरती को मनुष्य की भाषा 
प्राप्त होती और मैं इससे पूछता तो यह तीन लोक के 
राज्य से भी अपने बच्चे को बडा बतलाती । मेरे लिए 
यह बच्चा दाल-रोटी के बराबर है, मगर जिसके हृदय मे 
इसके प्रति गहरा प्रेम है, उसका हृदस इस समय कितना 
तडफता होगा ? अपना खाना-पीना छोडकर और प्राणों 
की परवाह न करके हिरनी यहाँ तक भागी ग्राई है । इसे 
बच्चे के प्रति इसके हृदय में कितना प्रेम होगा ? घिककार 
है भेरे खाने को ! जिससे दूसरे को घोर व्यवा पहुचती 
हो, वह भलेमानुस का खाना नहीं हो सकता । ग्रगर 

अपना पेट भरने के लिए इस बच्चे को जान ले लगा तो 
इसकी इस स्नेंहमयी माता को क्तिनी व्यथा होगी !' अब 


चाहे मैं भूख का मारा मर जाऊं मगर इस ग्रपनी मांता 
के दुलारे को नही खाऊंगा । 


आखिर उसने बच्चे को छोड दिया । वच्चा पनी 
माता से और माता अपने बच्चे से मिलकर उछलने लगे। 
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यह स्वर्गीय दृश्य देखकर पुबुकृतगीन की प्रसन्नता का पार 

गे रहा । इस प्रसन्नता में वह खाना-पीना भूल गया । 

आज ही उसकी समभ में आया कि प्राणी पर दया करने 
कितना आनन्द होता है । 


जंगली पशुओं के डर से पुबुकुतगीन रात के समय 
पेड पर चढकर सोया रता था। उस दिन भी वह पेड 
पर ही सोया था। स्वप्न में उसके पैगम्बर ने उससे कहा- 
तूने बच्चे पर दया करके बहुत अच्छा काम किया है । तू 
श्रफगानिस्तान का ब दशाह होगा ।” उसके पेगम्बर की 
भविष्यवाणी सच्ची हुई । कुछ दिनो बाद वह॒ सचमुच ही 
अफगानिस्तान का बादशाह बन गया । 


हीने के कारण हिरनी ने प्राण की परवाह नही की तो 


धन-दौलत को बडी चीज नहीं समभझेगा । उसकी बुद्धि 
'ए5-कपट आदि बुरे कामो की ओर कभी नही जाएगी | 
भकतहृदय भलीभाति समझता है कि यह सब कुत्सित 
गम भक्ति का विनाश करने वाले है। जो ऐसी भक्ति 
“के पहुच जाता है, उसका कत्याण ही कल्याण होता है। 
पात्र के भेद से भक्ति अनेक बकार की है। मगर 

इतना विवेचन करने का समय नही है। सा हित्यशास्त्र मे 
श्रनेक रसो मे से श्र क्तिरस भी अलग माना गया है । 
भक्तिरस में अ्पूर्व मिठास है। भक्तिरस की मघरता हृदय 
अद्भुत आह्लाद उत्पन्न करती है। जिसके अन्त करण 


में भभवद्भवित का अद्वण्ड जोत वहता है वह पुरुष बडा 


वार भावनाएं र्‌४रे 


भाग्यशाली है । उसके लिए तीन लोक की सपदा-निखिल 
विश्व का राज्य भी तुच्छ है। प्रह्लाद ने, शत ने ओर 
कामदेव ने भवितिरस के महत्व को समझा थी आ्औौर इसी- 
लिए उन्होने बडे-से-बडे सकट को तुच्छ माना था दूसरे 
रस क्षणिक आनन्द देनें वाले हैं मगर भक्तिरस शाइवत 
सुख उत्पन्त करता है । जैसे मामूली वस्तु भी नदी के प्रवाह 
मे बहती हुई समुद्र में मिल जाती है, उसी अकार भक्ति 
के प्रवाह में बहने वाला भनुत्य ईइवर में मिल जाता है 
अर्थात्‌ स्वय परमात्मा बन जा  है। भक्ति वह अलौकिक 
रसायन है जिसके द्वारा न र-नारायण हो जाता है भर्वित 
से हृदय मे अपूर्व शा ति और असाधारण सुख ता होता 
है। भक्ति का म| गे सरल और सुगम है । से भी मुमुक्ष्‌ 
इसका अवलम्बन ले सकते हैं । जो भक्तिमार्ग का अवलवन 
लेकर अपनी आत्मा का कल्याण करना चाहते हैं, वे अना- 
यास ही ऐसा कर सकते हैं । मेरी कामना है कि आप 


विवेक के साथ भक्तिरस का पान करें और अपना कल्याण- 
साधना करें। तथाष्स्तु । 


बीकानेर, 
१५००-८० ३०९ | 
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श्रल्पश्ुत श्ुत॒वता परिहासधघाम ४ 

त्वदृभक्तिरेव मुखरींकुरुते बलान्माम्‌ 0 

यत्कोकिल: फकिल भधों मधुर विरोति 

तच्चारुचूतका लिकानिकरंफहेतु: ॥॥६॥। 

अ्रथ--मैं अल्पज्ञ हूं । शास्त्रवेत्ताओं के उपहास का 
पात्र हु, लेकिन आपकी भक्ति ही मुझे स्तुति करने के लिए 
जबरदस्ती प्रेरणा करती है। वसन्‍्त ऋतु मे कोयल जो 
मधुर शब्द करती है सो उसका कारण सुन्दर आम की 
मजरियों का समूह ही है । 
प्राचीनकाल के आचाये अपनी लघुृता प्रकट करने 

में गुझता समभते थे, लेकिन आज के भ्रधिकाश लोग अपनी 
लघुता बताने में लघुता समभते हैं । इन दोनो भावनाश्रों 
में वडा अन्तर है । जो परमात्मा नही वन गया है वह 
अ्रपूर्ण है भौर जो अपूर्ण है उसमे लघुता अवश्य रहती है। 
जो अपनी लघुता को समभता है और उसे बिना सकोच 
प्रकट कर देता है, समझना चाहिए कि वह अपनी लघुता 
को त्यागना चाहता है ओर पूर्णता प्राप्त करने का अभि- 
लापी है । उसके परिणामों में इतनी सरलता होती है कि 
वह जैसा हैं वेसा ही अपने को प्रकट करता है, वह ढोग 
नहीं करना चाहता । इंस कारण वह निरन्तर अपनी लघुता 


भक्तामर-व्याल्यान र्८र 


को कम करता रहता है, गुरुता प्राप्त करता रहता है और 
एक दिन वह पूर्णता भी प्राप्त कर लेगा । 


मगर जो वास्तव में लघु है किन्तु अपनी लघुता को 
समभना ही नहीं चाहता अथवा समझ कर भी छिपाना 
चाहता है, भ्रपमान के भय से प्रकट नहीं करता चाहता, 
बल्कि अपनी गुरुता प्रकट करता है, उसका हृदय सरन 
नही है । उसके हृदय में कपट है। वह अपने ढोग के 
कारण ऊपर नहीं चढेगा । उसका पतन अवश्यभावी है । 
उसे समभना चाहिए कि अपूर्णता होना अनोखी बात नहीं 
है । वह तो मनुष्यमात्र में होती है। लेकिन जो मनुष्य 
अपनी श्रपूर्णता को सरल हृदय से स्वीकार करता है और 
उसे दूर करने की निरन्तर चेष्टा करता रहता है, वह 
अवश्य ही उसे दूर कर देता है । 

आचाये मानतु ग॒ ने भक्तामरस्तोत्र की रचना करते 
हुए अपनी जो लपुता प्रकट की है, उससे क्‍या उनके गौरव 
को क्षति पहुची है ” नहीं । इससे उनका गौरव घटा नही, 
वढा ही है | उनके लघृताप्रकाशन से उनकी सरलता, निर- 
भिमानता और महत्ता ही प्रकट होती है और ऐसे महा- 
नुभाव जनता के आ्रादर के पात्र बन जाते हैं । 

आदिनाथ ऋषभदेव की स्तुति करते हुए आचार्य 
कहते हैं-मैं बहुत कम जानता हु । इतना कम जानता हू 
कि विद्वान्‌ पडित मेरे शब्दों का उपहास करेगे। श्रर्थात्‌ 
विद्वानों के सामने में हँसी का पात्र बनूंगा । वे कहेगे कि 
मानतु ग कुछ न जानता हुआ भी स्तुति करने को तैयार 
हो गया ! लेकिन उन विद्वान्‌ पडितो की हँसी से मेरी 
कुछ भी हानि नही है, वल्कि लाभ ही होगा। हँसने वालो 
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को भी लाभ होगा । वे मुर्भ हँसी का वनाकर ग्गर प्रसन्न 
हो लेंगे तो क्या हानि है ? अगर मैं किसी को रिभा नें के 
लिए स्तृति करने का उद्यम करता होता तो कदाचित्‌ मेरे 
लिए लज्जा की वात होती । मगर मेरी यह स्तुति न 
किसी को रिफ्रानें के लिए है और न किसी को बताने के 
लिए है । मेरे हृदय में परमात्मा के प्रति जो प्रवल प्रेरणा 
का उदय हुआ्ना है, उसी का फल है कि म॑ैं स्तुति कर 
रहा हू । 
आचार्य कहते है-प्रभो | मेरी यह स्तुति किसी 
वासना या तृष्णा की पूर्ति के लिए नही है। आ्रापकी भक्ति 
की प्रेरणा मेरा मुह वन्द नही रहने देती । उस प्रेरणा ने 
मुझे वाचाल वना दिया है । अब मुझ से बिना वोले नहीं 
रहा जाता । इस पर अगर कोई हँसता है तो हँस ले । 
लेकिन भक्ति तो हो ही जायगी । हि 
ससार मे सव्वत्र स्वार्थ का साम्राज्य है। जो बोलता 
है सो या तो किसी के दबाव में आकर या किसी आशा 
से ही वोलता है । क्‍या कोई उदाहरण ऐसा मिल सकता 
है कि कोई बिना खुशामद की भावना के सिर्फ निष्काम 
भक्ति से ही वोलता हो ” 
मित्रो ' जब ऋततुरांज वसनन्‍्त का श्रागमन होता है 
; तब आाम्नर के बगीचे फूल उठते हैं। आमो मे मजरियाँ था 
जाती हैं । प्रकृति अनोखे सौन्दर्य से सज जाती है । उसकी 
रचना ही कुछ अलवेली हो जाती है। उस समय प्रकृति 
के सौन्दर्य के उपासक आम्रवक्षों पर आकर किलोल करते 
है । उनमे कोयल नामक एक पक्षी भी होता है। जब 
ग्राम की मजरियों का सौरन वायुमडल को सुवासित करता 
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है, तब वह कोयल अपने सुमधुर कठ से पंचम स्वर में 
आलापती है । 


शास्त्र मे पंचम स्वर का बडा महात्म्य बतलाया 
गया है और भगवान्‌ के शब्दों की उपमा पंचम स्वर से 
दी गई है । 

कोयल के इस मधुर आलाप में क्‍या रस हैं और 
कितनौ मिठास हूँ, यह तो कोई अनुभवी ही जान सकता 
है या कोई वैज्ञानिक समझ सकता है । दूसरो को उसका 
पता चलना कठिन हैं । वेज्ञानिक कहते है कि कोयल के 
स्वर का मुकाबिला अन्य स्वर नहीं कर सकते । मगर 
देखना यह हैँ कि कोयल उस समय जो राग आ्रालापती हूँ 
सो क्या किसी की खुशामद के लिए ? कोई उसके राग 
को सुने या न सुने, चाहे कोई धनिक सुने या गरीब सुने, 
कोई निन्‍्दा करे या प्रशसा करे, कोई गाने को कहे या 
बन्द करने को कहे, कोयल अपनी इच्छा के अनुसार गाती 
है ओर अपनी इच्छा के अनुसार ही गाना बन्द करती हूँ । 
यह किसी के कहने-सुनने की या निन्‍्दा-प्रशसा की परवाह 
नही करती । उसके राग आलापने का और कोई हेतु नहीं 
है | आम्रवृक्ष के फलने पर उसके हृदय में अनुराग उत्पन्न 
होता है और अनुराग में मस्त होकर वह गाने लगती है । 
अनुराग की वह मस्ती रोके नहीं शकती | 

कोयल जब गाती है तो कौवे उसे मारने दौडते है ” 
बिचा रने की बात यह हैँ कि कोयल ने कौवो का क्‍या 
विगाडा हूँ जो वे उसे मारने दोडते हैं ” सभव है, अपने 
राग की ककंशता के विचार से उन्हे कोयल के प्रति ईर्पा 
होतो हो । लेकिन उन्हें यह भी सोचना चाहिए कि कहाँ 
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तो गदगी खःने वाले वे और कहाँ आम की मजरियो का 
रस चसने वाली कोयल ! ऐसी शअ्रवस्था में अगर कौवा और 
कोयल के स्वर मे अन्तर हो तो आराइ्चर्य ही क्‍या है ” 


कौवे जब कोयल को सताने लगते है, तव भी कोयल 
कुह-कुह' करती हुई श्राम की एक शाखा से दूसरी-शाखा 
पर जा वैठती है और वहाँ फिर अपना राग आलापने 
लगती है । मतलव यह है कि जब वह गाना चाहती है 
तो किसी के मारने से भी नहीं रकती और जव्र नही गाना 
चाहती तो किसी के मारने पर भी नहीं गाती । वह आराम 
की मजरियो की सुगध से प्रेरित होकर गाती है और उसी 
समय गाती है जब श्राम मे मजरिया होती हैं । इससे 
स्पष्ट ज्ञात होता है कि कोयल आम की मजरियो के प्रेम 
के कारण ही गाती हूँ । उसके गाने का ओर कोई अभि- 
प्राय नही है । 

आचाये कहते हैं कि यह स्तुति किसी की प्रेरणा से 
नही की जा रही है ओर न किसी की खुशामद के लिए 
ही की जा रही है । प्रभु-भक्ति की प्रेरणा मेरे भ्रन्त करण 
को स्तति करने के लिए विवश कर रहो 

मित्रो ! एक भक्ति करने वाले महात्मा ने भगवान 
की स्तुति का जो प्रयोजन प्रकट किया है, वह सभी के 
लिए मार्गद्शंक होना चाहिए । उन्होने बतला दिया है कि 
भक्ति, चाहे उसे सेवा कहो, आराधना कहो, उपासना कहो, 
कसी होनी चाहिए ” 

भक्तामरस्तोत्र की स्तुति भक्तिमार्ग को दिखलाने का 
साधन है । जसे रत्न की परीक्षा जौहरी ही कर सकता 
हैं उसी प्रयार इस स्तुति का तत्त्व 5प्डे दिमाग से विचार 
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करने वाले को ही मालूम हो सकता है । इसके तत्त्व का 
वर्णन करना मेरे लिए शक्‍य नही है । फिर भी यथाशक्ति 
अपने भावों को प्रकट करता हु । 


आचाये भी भक्ति कर रहे हैं ओर आप लोग भी 
भक्ति करने के लिए उत्सुक हैं, मगर भक्ति करने से पहले 
यह समझ लेना आवश्यक है कि भक्ति किस प्रकार होती 
है ? किसी का यह विचार हो कि विद्वान्‌ लोग ही भक्ति 
कर सकते हैं, तो आचार्य ने यह कह कर कि मैं झल्पज्ञ 
हु- मैं कुछ नही जानता, यह स्पष्ट कर दिया है कि 
भक्ति के लिए पडिताई की अनियाय आवश्यकता नही है । 
विद्वान और अज्ञ सभी समान रूप से भक्तिरस के अमृत 
का पान कर सकते हैं । जब अविद्वानू भी भक्ति कर सकता 
है तो विद्वान का तो कहना ही क्‍या है ? बिना दांत वाला 
भी जिस वस्तु को खा सकता है, उसे खाने मे दात वाले 
को क्‍या कठिनाई हो सकती है ? अ्रतएव' सर्वेस्ताधारण को 


यह भ्रम दूर कर देना चाहिए कि विद्वान न होने के कारण 
भक्ति नही हो सकती । 


डूसरा भ्रम भक्ति के उद्द श्य के सम्बन्ध में दूर होने 
की आवश्यकता है | यद्यपि इस वात पर पहले प्रकाश 
डाल दिया गया है, फिर भी स्पष्ट कर देना अनुचित नह 
है कि तुम जो भक्ति करो, अपनी अन्त प्रेरणा से करो। 
दूसरे के दवाव से या दूसरे को खुश करने के उदय से 
भक्ति मत करो । ऐसा करने मे परमात्मा की भक्ति से 
वचित रह जाना पडता है । 

वहुत-से लोग चक्रवर्ती की महिमा, प्रतिष्ठा 
विभूति देखकर, उसे प्राप्त करने की आशा से अभव्य हो 
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हुए भी साधु बन जाते हैं । वे मास-खमण ग्रादि तपस्या 
भी खूब करते है । वे ऐसी अच्छी क्रिया करते है कि वही 
क्रिया अगर शुद्ध मन से की जाय तो मोक्ष पहुचा दे ' 
मगर उनकी क्रिया उन्हे मोक्ष नहीं पहुचाती । इसका कारण 
यही है उस क्रिया को वे स्वतन्त्रभाव से, निरीह-वृत्ति से 
नहीं करते हैं, महिमा-प्रतिष्ठा श्रोदि के लोभ से करते है । 
इस प्रकार की शअशुद्ध भावना से की हुई क्रिया मनुष्य को 
स्वर्ग में भले ही पहुचा दे, मगर उससे मोक्ष प्राप्त नही हो 
सकता । 

यह आवश्यक नहीं कि भक्ति या स्तुति के शब्द उच्च 
श्रेणी के हो, भाषा की दृष्टि से सुन्दर हो । ऐसा हो तो 
भी कोई हानि नही है | शब्द भले ही टटे-फटे हो, लेकिन 
निन्दा-प्रशसा की परवाह न करके स्वाधीन और निस्पृह 
भाव से भक्ति की जानी चाहिए । 

भक्ति करना ही भक्त का एक मात्र उद्देश्य होना 
चाहिए | भक्ति के लौकिक फल की ओर गअ्रगर उसकी 
भावना दोड गई तो समझ लीजिये कि भक्ति अलुद्ध हो 
गई । इहलोक के सुख, परलोक के चकत्रवर्त्ती-इन्द्र आदि के 
सुख, कामभोग, जीवन-मरण इत्यादि में से किसी भी वात 
की इच्छा न रहे, पूण निष्क़ाम भाव से भक्ति की जाय 
तो महान्‌ फल की प्राप्ति होती है-। जैसे कोयल अपने 
गान के बदले में कुछ नही चाहती, उसी प्रकार आप भी 
भवित के बदले में कुछ न चाहे । । 

लोग कहते है--कलकत्ता की गौहरजान नामक वेश्या 
का राग बहुत ऊचा है । उसके गाने की फीस भी बहुत 
है । उसका गाना सुनने के लिए लोगो की भीड टूट पडती 
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है । कई एक रईस तो उसके पी छे अपना घर वर्वाद कर 
चुके है । हे 
मित्रों | यह कितना शज्ञान है! कैसी अ्रष्टता है ' 
पैसे की लोभिनी हो और विपयो की कीडी हो, फिर वह 
कोई भी क्यो न हो, उसका राग अच्छा कंसे हो सकता 
है ? उसके राग मे कल्याण का मधुर रस और तनिर्मलता 
की मिठास किस प्रकार सभव हो सकती है ” मैं कहता 
ह-- उसके राग में हजारों विपयविकार के विषले कीडे 
भरे है ! राग तो कोयल का है जो अपने गाने के बदले 
कुछ भी नही चाहती ! न मानप्रतिष्ठा चाहती है, न घन- 
- दौलत चाहती है, न किसी को रिफ्राना चाहती है, न 


लूटना चाहती है, न किसी के द्वारा निन्‍दा करने पर दुख 
मानती है । 


मतलब यह है कि आत्मा को, निस्‍्पृहठ, निष्काम, 
निरीह बनाये बिना सच्ची भक्ति नहीं होती । साधु का 
वेष धारण कर लेना सरल है, लेकिन हृदय के विकारो पर 
विजय प्राप्त कर लेना सरल नही है । भक्‍त कहता है-- 


साधव ! मोह पाश किस टूटे, 
बाहर कोदि उपाय करत हों । 
अ्रम्यन्तर गाठ त्त छूटे ॥माधव०॥ 


इस भजन को सुनकर आप शायद सोचते होगे कि 
मै ऋषभदेव की स्तुति करना छोंडकर शअ्रन्यत्र चला ग्रया । 
मगर ऐसी बात नही है । मैं भगवान्‌ ऋषभ की ही स्तुति 
कर रहा हु । सस्कृत भाषा में भा शब्द का अर्थ लक्ष्मी 
होता है और “धव'.पति को कहते हैं | इस प्रकार मावव 
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का श्र्थ--लक्ष्मीपति । आप कह सकते हैं कि हम लक्ष्मी- 
पति को मानते ही कब हैं ”? लेकिन आप यह देखे कि इस 
प्राथंना मे क्या वात कही गई है ? इसमे माघव से मोह- 
पाश तोडने के लिए कहा गया है। इसलिए जिसने अनन्त- 
दर्शन, अनन्तज्ञान अनन्तचारित्र और अनन्तसुख पा लिए 
है वही वास्तव मे माघव है । जो स्वय स्त्री का स्वामी 
होगा वही मोहपाश का नाश कंसे कर सकता है ? जिसने 
अपने मोह के समस्त पाशो को छिन्नभिन्न करके हटा दिया 
है, जो पूर्वोक्त अनन्त चतुष्टय रूपी अलौकिक लक्ष्मी का 
स्वामी बन गया हे वही सच्चा माघव हूँ । 


इस भजन में कहा गया हैं कि बाहर के करोडो 
उपाय करने पर भी मोह की गाठ नही खुली हैँ । यथा- 
प्रवुत्तकिरण उस गाठ के पास अनन्त वार जा आया, फिर 
भी गाठ न खुली । और उस गाठ के खुले बिना मोक्ष 
मिलना तो दूर रहा, मिथ्यात्व भी नही हटता । 
कोई साधु हो गया है, इसका यह अर्थ नहीं कि 
उसने मोह की ग्रन्थि तोड डाली हैं! मोहग्रन्थि के टूट 
जाने की पहिचान हँ- अपनी प्रशसा सुनकर प्रसन्न न 
होना और निन्‍्दा सुनकर दु खी न होना । इस कसौटी पर 
सभी जिज्ञासु अपनी-अपनी अन्तरात्मा को कस सकते है। 
आत्मा जब कोयल की भाँति निरपेक्ष बन जाय, बिना 
किसी आशा-अभिलाषा के परमात्मा के स्वरूप मे तलल्‍लीन 
रहने लगे और मान-सन्‍्मान की कामना न करे, तभी 
सममक्कतना च हिए कि मोह की गाठ ट्ट गई हु !। अग्गर आप 
समाज मे प्रतिष्ठा पाने के उद श्य से सामायिक करते है, 
कीति के लिए उपवास करते हैं और सन्मान पाने के लिए 
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भक्ति करते हैं तो समभ लीजिए कि श्रभी मोह की ग्र थि 
नही खुली है । अगर आप निष्काम भक्ति करेंगे तो आपके 
शल्य नष्ट हो जाएंगे और देवता भी आपकी पूजा करेंगे । 
इसलिए मित्रो ! मैं बार-बार दोहराता हू कि कामना का 
परित्याग कर दो और निष्काम भाव से भक्ति करो। 
कामना करने से ही क्रिया का फल तो मिल नहीं सकता, 
और क्रिया का फल कामना न करने पर भी मिलता है। 
फिर कामना करके फल को क्यो तुच्छ बनाते है ” हृदय 
में शल्य क्यो पैदा करते हैं ? 

मान लीजिए, एक आदमी इष्टदेव की पूजा के लिए 
मेंजी हुई थाली में पूजा की सामग्री सजाकर, स्तान आदि 
करके पूजा करने चला । बीच में उसे एक भगी मिला । 
वह कहने लगा-- पूजा की यह सामग्री मेरे टोकरे मे भी 
डाल दीजिए । तो क्‍या कोई पुजारी डाल देगा ? 

नही । 

कदाचित्‌ दूसरे को उठाने के लिए तो दे भी सकता 
है, मगर भगी के टोकरे में क्यो नहीं डालता ? इसीलिए 
कि टोकरे में मलीन चीज भरी है और देवता को 
चढने वाली पवित्र चीज का स्पर्श उससे कंसे होने दिया 
जाय ” 

मित्रो ' और लोग तो अपने देव को फूल-पत्ती, इत्र 
आदि से प्रसन्‍न करते है, मगर आपके भगवान्‌ को बीत- 
राग हैं । वे इन चीजो से भी प्रसन्‍न नहीं हो सकते । 
उन्हे प्रसन्‍न करने के लिए शुद्ध अश्रच्त करण में दान, शील, 
तप और भावना को सामग्री भरी हो, मगर हो वह पविन्न 
ही । इन्हे अपविन्न कर देने पर परमात्मा से भेट नही हो 
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सकती । कल्पना कीजिए कि आपने दान किया । लेकिन 
दान के साथ अगर अभिमान आ गया तो समझ लीजिए 
कि आपकी पवित्र वस्तु को चाण्डाल का स्पर्ण हो गया ' 
फिर वह अधपवितन्र वस्तु भगवान को चढाने योग्य नही रही । 
इसी प्रकार अगर स्तृति के बदले कल्दार की कामना को 
तो वह भी अपवित्र हो गईं। वहु भगवान्‌ को अर्पण करने 
योग्र्य नहीं रही । 

लोग मनुष्य के शरीर को अ्रछत मानकर उससे पर- 
हेज करते हैं | मगर हृदय की अपवित्र वासनाओ्रों से उतना 
परहेज नहीं करते । वास्तव में अपावन वासनाए ही मनुष्य 


को गिराती हैं और उसकी छत से अत्यधिक बचने की 
ग्रावश्यकता है । 


कामना करने से वस्तू नही मिलती । निष्काम भावना 

से क्रिया करने पर ही अ्भीष्ट की प्राप्ति होती है। सुस- 
राल में जाकर अगर कोई पकवान माँगे तो कदाचित्‌ एक 
बार मिल जाएंगे, लेकिन' न मागने पर जैसे बार-बार और 
आदर के साथ मिलते हैं वेसे मागने पर नहीं मिलते । 
घेय के साथ परमात्मा मे अपने भनत को लीन कर दो । 
फिर स्वय ही अपूर्व आनन्द का 'भरना बहने लगेगा । उस 
समय आपको अनिर्वंचनीय तृप्ति और शाति का अनुभव 
होगा । कामना की आग में जलते रहने से कुछ भी लाभ नहीं 
होता । अतएवं एकमात्र सगवद्भक्त के प्रयोजन से परमात्मा 
की स्तुति करो तो“आपका कल्याण अवश्य होगा । 


बीकानेर, | 
3 आ ब० >2 


स्वब्सेट्तवेन... भवसनन्‍्ततिसन्रिवद्धम्‌ १ 
याप क्षणात्‌ क्षयमुपेति शरोरभाजाम्‌ ॥। 
आक़रान्तलोकमलिनी लमशेषमाशु 

सूर्याशुभिन्नसिव झाव॑रमन्धकारम्‌ ॥७॥ 


- भवभवान्तर में बंधे हुए प्राणियों के पाप ऑपकी 
स्तुति से इस प्रकार नष्ट हो जाते हैं, जिस प्रकार ससार में 
फेला हुआ, भोरे के समान काला-काला अन्ब्रकार सुर्य की 
किरणों से तत्काल -नष्ट हो जाता है। 

-.. स्तुतिकार आचाये मानतुग कहते हँ--हे नाथ ! मैं 
भ्रव-भव में उत्पन्न किये हुए पापो के समूह को अपने आत्मा 
के साथ बांधे हुए हूं । एकः भव के पापो का ही पार नही 
होता तो भव-भव के पापों का पार कैसे हो सकता है ? 
वह अपार पाप मेरी आत्मा को सता रहा है। मगर जेसे 
चिरकाल के रोगी को महान कुशल वंद्य के मिल जाने पर 
आनन्द होता है और वह मान लेता है कि अब मेरा रोग' 
नष्ट हो जायगा, उसी प्रकार भव-भव में कष्ट सहने के 
बाद अब आपका संयोग मिला है। में अपने पापो की 
गुरुता को देखकर निराश हो जाता था और विपुलता को 
देखकर डरता था कि इनसे किस प्रकार छुटकारा पा 
सकूगा | मगर श्रापकी और आपके स्तोत्र की शक्ति को 
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देखकर मुभी बहुत आश्वासन मिला है। अ्रव पापों से छुंट- 
कारा पाने की आ्राशा बँघ गई है। इसलिए में वहुत अ्रसन 
हु । मैंने सुना हैं कि आपके गुणों मं तन्‍्मय हो जा ने वाले 
देहधारी के अनेक भवों के पाप क्षणमर में नष्ट हो जाते 
है । अब मुर्भे उन पापों से डर नहीं लगता । 


कहा जा सकता है कि परमात्मा के गुणों में तन्मय 

हो जाने वाले के पाप एक क्षण में किस प्रकार नष्ट हो 
जाते हैं ? इस प्रश्न का उत्तर देते हुए आाचा ये कहते है-- 

ससार भर को जिसने व्याप्त कर लिया है, वह 
रात भर का इकट्ठा हुआ अन्घकार ओर उपायो से अगर 
नष्ट हुआ भी तो थोडे-से भाग का नष्ट होता है, सारे 
ससार का अन्धकार नष्ट नहीं होता । एक शक्ति को 
छोडकर और कोई शक्ति नहीं हैं जो ससार भर के अन्ध- 
कार का नाश कर सकती हो । हाँ, एक शक्ति ऐसी है जो 
देखते-देखते उस अन्घकार को समाप्त कर देती है । सूर्य 
की किरणों के फैलते ही अन्धकार कहाँ विलीन हो जाता 
है, पता नही चलता । प्रकृति की यह घटना प्रत्यक्ष देखकर 
मुझे विश्वास हो गया है कि जब एक सूर्य ससार भर क्के 
अ्रन्धकार को नष्ट कर डालता है तो जिसके सामने अनन्त 
सूर्य भी तुच्छ हैं, ऐसे परभात्मा की स्तुति मे जब मैं तल्‍लीन 
ही जाऊंगा, परमात्मा के साथ आत्मा को मिला दू गा, तब 
पाप-तिमिर किस प्रकार ठहर सकेगा ” 

ग्राचाय ने यह बात किस भावना से कही है, यह 
तो कोई पूर्ण पुरुष ही जान सकता है । लेकिन जब पख 
मिले है तो उडने का अधिकार भी मिला है। अतएव 
प्रत्येक व्यक्ति इस विषय पर विचार कर सकता है । यहाँ 
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विचारणीय यह है कि सूये के श्रन्घधकार के नाश होने की 
बात अनुभव से सिद्ध है | हम नित्य ऐसा देखते है । मगर 
परमात्मा की स्तुति की है लेकिन पापों का नाश अत तर्क 
भी नही हुआ ' अगर भगवान्‌ अनन्त प्रकाश के अनुपग 
पु|ज है और उनके लोकोत्तर प्रकाश के सामने पाण नही 
ठहर सकते त्तो फिर ससार का सब पाप नष्ट क्यों नदी 
हो गया ? इस प्रकार भगवान्‌ की स्तुति से ही पाषों का 
नाश हो जाता है तो साधु बनना, श्रावक्र के ब्रत्त धारण 
करना, तपस्था करके शरीर को सुखाना, ध्यान-मौन श्रादि 
का आचरण करना ब॒ुथा है| काम, कोष, मोह श्रादि को 
जीतने के लिए कठोर साधना करने की आब्रावश्यकता दी 
क्या है ? बस, भगवान्‌ की स्तुति की श्रीर पाप स्ृमाष्त 
हो जाने चाहिए। अगर पापों का नाश नहीं होता ती 
फिर स्तुति के विपय भें यह कहना कीसे ठीक होगा ” 

इस प्रकार संदेह करने बालों में कुछ लोग वे दूं 
जिन्हे परमात्मा पर भरोसा नहीं हैं । बहुती को परमात्मा 
सम्बन्धी और आत्मा सम्बन्धी आस्था दी नहीं है। वे 
नास्तिक हैं | कुछ श्रास्तिक लोग भी है जो ऐसा गन्देट 
करते हे | जिन्हे परमात्मा पर ही ग्रास्था नटी हे, स्न्टे 
परमात्मा की महिमा समकाना कठिन है। अनवता णो 
जिज्ञासुभाव से जका प्रकट करते है थे समझ; सकते ह ) 

. उस रसदेह के विपय में पहली बात यद्ट है कि सूर्य 
कंसे ही प्रकाशमान हक ते हो, जिसने अपने द्वार के 
हि कक केक कक 3. 5 हा जद प्रवेश्ष नी 
है, वहाँ का अन्चकार अगर नष्ट पहं हक किक 

है ४ नहीं होता ती किसका 
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दोप समझा जाय ? 


... ईसरी बात भो है। कई जीव सूर्य से विरुद्ध प्रकृति 
वाले भी है । सूर्य सबको प्रकाश देता है लेकिन उहल चम- 
गीदड आदि कई ऐसे जीव है जो अन्धकारमयी रात्रि को 
ही प्रकाश मानते है और सूर्य के निकलने पर उनके लिए 
अ्न्धकार हो जाता है । अ्रब अगर वे कहने लगे कि सूर्य 
किस प्रकार प्रकाश देता है, यह हमे दिखलाशग्रो तो कंसे 
दिखलाया जाय ? जब तक उनकी आँखों की रोशनी न 
वदले तब तक उन्हें सूर्य या उसका प्रकाश कैप्ते दीख 
सकता है ? 

तीसरे, सूर्य का प्रकाश फैला होने पर भी जिसने 
श्राखे मू द रक्‍्खी है, उसे आखे खोले बिना प्रकाश दिखाई 
दे सकता है ? 

जिसे सूर्य के प्रकाश को देखना है, समभना है और 
उसके महत्त्व को जानना है उसे अपने द्वार खुले रखने 
होगे, अपने नेत्र खुले रखने होगे श्र अपनी विरोधी प्रकृति 
का परित्याग करना होगा । इस बिपय मे शास्त्रकारों का 
कथन है कि अ्रगर किसी को +रमात्मा का प्रकाश लेना है 
तो उसे अ्रपना मन तेयार करना चा हिए । मन का डांवा- 
डोल होना प्रकृति का उलटा कर लेना है श्रथवा आखे या 
हार बद कर लेने के समान है । ज॑से आखे और किवाड 
तद कर लेने पर या प्रकृति विपरीत होने पर सूर्य नजर 
नही श्राता, इसी +कार जब तक तुम्हारा मन अस्थिर है 
तव तक तुम्हे परमात्मा का अकाश नहीं मिल सकता । 
मतलब यह है कि तुमने अपने जानचक्षुओं पर पर्दा डाल 
रखा है और चर्मचक्षुओं से, जिनसे सिर्फ स्थल भौतिक 
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पदार्थ ही दीख सकते हैं, परमात्मा को देखना चाहते हो । 
यह कैसे हो सकता है ? जिन आखो से जो वस्तु देखी 
जा सकती है, उनसे वही वस्तु देखने का प्रयत्न करता 
चाहिए । आध्यात्मिक वस्तु ज्ञान-चक्षु से ही दिख सकती 
है चरंचक्षु से नही । उस ज्ञानचक्षु पर तुमने पर्दा डाल 
रक्‍्खा है। तब परमात्मा का प्रकाश तुम्हे कंसे मिल 
सकता है । शब्द की उपलब्धि आख से नहीं हो सकती, 
रस का ज्ञान नाक से नही हो सकता, स्पर्श का ज्ञान कान 
से नहीं होता । यद्यपि इन सब इन्द्रियो में एक आत्मा की 
जक्ति ही काम करती है, फिर भी इन्द्रिया अपने योग्य 
विषय को ही जानती है । परमात्मा रूप, रस, गध और 
स्पर्ण से रहित है, इसलिए वह किसी भी इन्द्रिय का विषय 
नही है। उसे जानने-पहचानने के लिए ज्ञानचक्षु चाहिए । 
उस पर जब तक पर्दा डाल रक्‍खा है तब तक परमात्मा 
का ज्ञान नही होगा । 

प्रश्न हो सकता है-- ज्ञानचक्षु पर पर्दा कैसे डाल 
_ रखा है ? इस प्रहइन का समाधान विचार करने पर आप 
ही आप हो सकता है । क्‍या पर्दा पडा है, यह बात तो 
स्पष्ट है, परन्तु लोगो ने अपनी उलटी समझ के कारण 
उसे उलटा समझ रवखा है। स्वाभाविक जीवन जीना 


स्वाभाविक बात है। भगवान्‌ ऋषभदेव ने स्वाभाविक 


जीवन का पता लगाकर प्रजा को समझाया है और बत- 
लाया है कि मेरी प्रजा को किस प्रकार रहना चाहिए ? 
भोगभूमि कहो या अ्रकर्मण्यभूमि कहो या अ्रकर्मभूमि 
कहो, उसका अर्थ यह है कि खाना, पीना और मौज तो 
करता मगर खानें, पीने श्र मौज करने के लिए पैदा कुछ 
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भी न करना । युगलियों को सव वस्तुओं की आवश्यकता 
होती हैं लेकिन वह सव कल्पव॒क्षो से उन्हे मिल जाती हैं । 
उनके लिए उन्हें उद्यम नहीं करना पड़ता । ऐसी स्थिति 
में युगलियों को उद्योगी कैसे कहा जा सकता है? के 
अ्रकमंण्य ही कहलाते है । वे कल्पव॒क्षों से भीख माग-माग 
कर ही अपनी जिन्दगी व्यतीत करते है । 


इस भ्रकर्मण्य दगा मे उन्हे मोक्ष प्राप्त हो सकता 
है ? नही ! हा, प्रकृतिजन्य कर्म के विकार उनमे नही 
हैं, क्योंकि उन्हें किसी चीज की कमी नहीं पड़ती । कल्प- 
वृक्षो से सत्र की सब आवद्यकताएँ' अ्रनायास ही पूरी हो 
जाती है । इस कारण वे चोरी आदि कुकर्मों से बचे रहते 
हैं श्रोर इसी कारण वे नरक एवं तिर्यच गति से भी बचे 
रहते है । फिर भी उन्हें मोक्ष नहीं मिलता । श्रनन्त वार 
युगलियों के भोग भोग लेने पर भी आत्मा का प्रयोजन 
सिद्ध नही हम्ना । 


युगलियो की इस ग्रवस्था में भगवान्‌ ऋषभदेव का 
जन्म हुआ्ना । उनके जन्म लेते ही ससार पलट गया । कल्प- 
गो से कल देना बन्द कर दिया जैसे पहले मागने से सब 
कुछ मिल जाता था, अ्रव मिलना बन्द हो गया । 

काई कह सकता हे कि भगवान्‌ के जन्म से पहले 
थनन्द था, शाति थी, मगर भगवान्‌ के जन्म लेते ही 
दाय-हाय मच गईं | ऐसी हालत में भगवान का जन्म 
ग्रशान्तिकारक हो गया ! लेकिन गीता मे कहा टलटक 


पदा यदा हि घमंस्थ उलानिर्भवति भारत । 
अ्न्युत्यानमपर्मस्थ तदा5ष्त्मान सूजान्यह ॥ 
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जैनधर्म के अनुसार इस इलोक का अथ दूसरे प्रकार 
से ही हो सकता है | यहाँ इसका तात्पय यह है कि जब 
घर्म की ग्लानि और ग्रधर्म का प्रसार बढ जाता है तो 
कोई महापुरुष जन्म लेता ही है । 

कहा जा सकता है कि भगवान्‌ ऋषभदेव से पहले 
धर्म की कौन-सी ग्लानि हुई थी कि उनका जन्म हुआ ”? 
बिना आरभ-समारभ किये सीधी तरह खाने-पीने को मिल 
जाता था, सब लोग मजे में रहते थे और मौज करते थे । 
घर्म की इसमे क्‍या ग्लानि हुई ? तीर्थंकर ज॑ंसे परमोत्कृष्ट 
पुण्यशाली पुरुष का जन्म होने पर तो कल्पव॒क्षों की शक्ति 
अधिक बढनी चाहिए थी, मगर उन्होने तो, जो पहले देते 
थे, वही देना बन्द कर दिया | इसका क्‍या कारण है ? 

मित्रो ! लोग ऐसे ही चक्कर में पडे है। “आत्मा 
जिस सुख के लिए ललचा रहा है, जिस सुख को भोगने 
की इसे टेव पड गई है, उसमे कमी होते ही यह चिल्लाने 
लगता है, हाय-हाय करने लगता है। पहले कल्पव॒क्ष वस्तुएं 
देते थे ओर फिर उन्होने देना बन्द कर दिया । ऐसी दशा 
में हाय-हाय होना स्वाभाविक है । और उस हाय-हाय को 
मिटाने के लिए महापुरुष का जन्म होना भी स्वाभाविक है। 

तीथकर अनेक लबव्धियाँ लेकर जन्मते है। उनमे 
आश्चयंजनक शक्तिया मौजूद रहती है । फिर भी उन्होने 
ससार की हाय-हाय मिटाने का उपाय क्त्रिम बतलाया है 
या अक्नत्रिम बतलाया है ? महापुरुष का जन्म और कम 
कितना दिव्य होता है, यह बात पूरी तरह तो दिव्य दृष्टि 
प्राप्त होने पर ही जानी जा सकती है। शास्त्रो में वह 
दिव्यता प्रकट की गई है लेकिन सर्वताधारण की समभ 
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निराली होती है । भगवान्‌ ऋपभदेव दिव्यज्ञानी थे । कें 
हेसे पोले उपाय नहीं वतला सकते थे कि अमृक मन्त्र जप 
लो और तुम्हारी मनचाही चीज तुम्हे मिल जायगी । भग- 
वान्‌ का जन्म अकर्मण्यभूमि मिटाकर कर्मभूमि बनाने के 
लिए हुआ था । यह वात प्राचीन हैं ओर समझ की कमी 
के कारण' उसे समझता कण्न हो रहा है। स्तुति में कहते 
ट्ृ शक 
श्री श्रादीश्वर स्वामी हों, 
प्रणमु[ सिर नामी तुम भणी १ 
ऋदि घरमप्रभु श्रन्तर्यामी श्राप कौधी हो, 
भरत खेतर सर्पिणि काल में ॥४ 
कॉई जुगल्याधर्म निवार, 
पेला नरवरु मुनिवर हो ॥४ 
तीथंकर जिन हुआ केवली, 
प्रभु थाप्या त्तीरय चार श्री ० 
कुछ लोग कहेंगे कि भगवान्‌ ने “जुगल्याधर्म' मिटा- 
कर कौन-सा अच्छा काम किया ? मजे में बिना हाथ-पैर 
हिलाये सीधा खाना-पीना मिलता था। फिर कर्म भूमि 
चलाने से क्‍या लाभ हुआ ”? कुछ लोग तो यहाँ तक कहते 
हैं कि भगवान्‌ ऋपभदेव ने आरभ-समारभ करता ही सिंख- 
लाया है ! घर बनाना, खेती करना, वर्त्तन और कपड़े 
बनाना आदि काम वतलाकर निरारभी जीवन में बाधा 
डाल दी है । 
वास्तव में सकीर्ण विचार वाले लोग धर्म के तत्त्व 
को नहीं समझ सकते । पहले कहा जा चुका है कि नैतिक 
जीवन के अ्रभाव में घामिक या आध्यात्मिक जीवन नहीं 


भक्तामर-व्याख्यान - शर्र्र३ 


बन सकता । मगर लोग नेतिक जीवन के महत्त्व को नहीं 
समभते । पर भगवान्‌ ने सबसे पहले चेतिक जीवन को 
ओर ही दृष्टिपात किया । उन्होने सोचा कि यह लोग अ्रगर 
आलसी बने रहेंगे तो इनकी ग्ात्मा ऊँची नही चढ सकेगी । 
अतएव सर्वप्रथम इनका श्रालस्थ मिठाकर इनके जीवन को 
नीतिमय बनाना आवश्यक है । जब मनुष्य में सामथ्य है 
तो उसका उपयोग होना चायये । 

भगवान्‌ ने उस समय की प्रजा से कहा-- श्ररे 
मनुष्यों | तुम्हारे हाथ-पैर हैं, नाक-कान हैं, तुम्हारे भीतर 
शक्ति भरी हुई है, फिर झआलस्य मे क्यो पडे रहना चाहते 
हो ” क्‍यों किसी की भीख के सहारे जीना चाहते हो ?” 
अपनी शक्ति को पहचानो और अपनी शक्ति के सहारे रहो । 
ऐसा करने से प्रकृति तुम्हारा साथ देगी। तुम हाथ में हल 
पकडोगे तो बैल भी तुम्हारी मदद करेंगे। अगर तुम हाथ- 
पेर ही न हिलाओगे तो प्रकृति कैसे मदद करेगी ? इस- 
लिए आलस्य छोडो, फित्र मत बढाओ, सादगी से रहो 
और अपना भार दूसरों पर मत डालो । अपने लिए आप 
ही उद्योग कर लो । जब जीवन मे इतनी नैतिकता श्रा 


जाएगी तो जीवन आध्यात्मिकता की ओर भी अग्रसर हो 
सकेगा । 


भगवान्‌ की यह बात युगलियी ने स्वीकार की 
मगर- 
सहाजनो येन गत. स पन्‍्था । 
इस कहावत के अनुसार भगवान्‌ को सब काम अपने 
हाथ से करके बतलाने पडे | बहुत से काम आखो से देखकर 
ही सीखे जाते हैं, तदनुसार भगवान्‌ ने सब काम असली 
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तौर पर उस समय की प्रजा को सिखलाए । 


भगवान्‌ ने आरभ-समारभ करना क्यो सिखलाया 
इस सम्बन्ध में यही कहा जा सकता है कि जीवन स्वंथा 
निरारम्भ न हुआ है, न है और न होगा। झारभ के 
प्रभाव मे जीवन टिक ही नहीं सकता । ऐसी स्थिति मे 
ग्रारभ की तरतमता का विचार करना पडता है और जो 
कार्य कम आरभ का हो उसे अपनाना पडता हैं। आत्म- 
घात करने वाला घर्मात्मा नही हो सकता । अतएवं जीवन 
निभाने के लिए किये जाने वाले अनिवाये आरंभ का विरोध 
करना बुद्धिमत्ता नही है । 


भगवान्‌ ऋषभदेव पर यह आरोप लगाना कि उन्होने 
पाप करना सिखलाया है, निरी मूख्खंता है। कल्पवक्षो से 
जीवनोपयोगी वस्तुएं मिलना बद हो गया था, ऐसी दशा 
मे भगवान्‌ लोगो को अ्रगर कार्यकलापो के द्वारा जीवन 
घारण करने की शिक्षा न देते तो लोग अनायें कलापो की 
ओर भुकते, उनमे प्रवत्त होते और फिर उनके जीवन का 
पतन कहाँ जाकर रुकता ? उस समय की जरा कल्पना 
कीजिए कि कल्पवक्षो ने देना बन्द कर दिया ओर प्रजा 
को कलापो का ज्ञान नही था ! उस समय को प्रजा पर 
यह कितना घोर सकट था ! उन पर जो बीती होगी उसे 
कौन अनुभव कर सकता है ! उस समय भी अगर भगवान्‌ 
कलाए न सिखलाते तो ससार में घोर पाप छा जाता । 
यहाँ तक कि आत्मघात की नौवत आ जाती या मनुष्य, 
मनुष्य को खाने लगता | क्‍या ऐसा करना घोरतर पाप न 
होता ? शास्त्र मे कहा है कि अन्न-पानी के विना जो 
विलविलाहट करता हुआ्मा मरता है वह अकाममरण मरता 
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है और अनन्त ससार बढाता है ! 


एक ओर उस समय की प्रजा के भूखों मरने का 
प्रदत था और दूसरी ओर महारभ होने की सभावना थी। 
तब भगवान्‌ ने विचार किया कि महारभ से बचकर जीवन 
नीतिमय और धर्ममय किस प्रकार बन सकता है और फिर 
आध्यात्मिक प्रगति कैसे हो सकती है? जीवन धारण करने 
का अल्पारभ के अतिरिक्त और कोई मार्ग ही नहीं था 
और न आज है। अतः अल्पारभ का मार्ग सिखाकर भग- 
वान्‌ ने प्रजा को महारभ के महापाप से बचाने का उपाय 
किया । 


'ग्रन्न वै प्राण! ग्र्थात्‌ अन्त प्राण है। शरीर के 
लिए अन्न की अनिवार्य आवद्यकता है और खेती के बिना 
अन्न प्राप्त नही हो सकता । इसलिए भगवान्‌ ने अन्न 
उत्पन्न करने की कला बतलाई । खेती के कार्य मे झआरभ 
तो है ही, लेकिन भगवान्‌ कहते है कि शरीर तिभाने के 
लिए खेती करने वाला अल्पारभी है। भ्रलबत्ता जो घनवान्‌ 
बनने के उदृश्य से खेती करता है वह अवद्य महारभी 
है। इसी प्रकार अपना त्तन ढॉकने तथा गर्मी-सर्दी और 
वर्षा से बचने के लिए वस्त्र बनाने वाले को अ्रल्पारभी और 
घन के लिए मील चलाने वाले को महारभी कहा है । 
मतलब यह है कि जीवन की रक्षा के लिए जो कार्य आव- 
इयक हैं और जिनके विना जीवन की रक्षा नही हो सकती, 
उन कार्यों में होने वाले आरभ को भगवान्‌ ने अल्पारभ 
कहा है ओर भोग-विलास आदि की अभिलापा - से किये 
जाने वाले अनावश्यक सावद्य व्यापार को महारभ कहा है। 

महारभ से बचाने के लिए ही भगवान्‌ ने पुरुषों को 
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वहत्तर कलाए' और स्त्रियो को चौसठ कलाए' सिखलाई , 
जिससे कि सुखपूर्वक नेतिक जीवन व्यतीत हो सके और 
आध्यात्मिक जीवन में प्रगति हो सके । जब आध्यात्मिक 
जीवन मे प्रवेश हो चुके तब इन इन्ही कामो को भगवान्‌ 
ने त्याज्य बतलाया है । आध्यात्मिक जीवन की साधना के 
पथ पर आरूढ होने के पश्चात्‌ शरीर पर भी ममता न 
रखने का विधान किया गया है। भगवान्‌ ने कहा है कि 
पूरी तरह ममता का त्याग कर दो और आत्मा पर ही 
व्यान रकखो और सोचो कि मैं अविनाशी हू । 


इस रीति से भगवान्‌ ने झ्राध्यात्मिक विचार फैलाया, 


जिससे बहुत से लोगो ने अपनी आत्मा को ऊँचा चढाया, 
अपना कल्याण किया । 


साराश यह है कि आप यह तो कहते है कि भग- 
वान्‌ ऋषभदेव के स्तोत्र से पापो का नाश होता है तो 
फिर हमारे पापों का नाश क्यों नहीं हुआ, परन्तु स्तोत्र 
के अनुसार आप कार्य नही करते । आप भगवान्‌ ऋषप'भ- 
देव के कथन के विरुद्ध जीवनयापन करते हैं। आराप प्रत्येक 
वस्तु को भोग की त राजू पर तोलते हैं, कमाते नही है । 
जब शरीर को वस्तु की आवश्यक्ता है तब विना पैदा 
किये उस वस्तु का भोग कैसे होगा ? जब तक यह वात 
आप भलीभांति नहीं समझ लेगे तव तक श्ध्यात्मिक जीवन 
को कंसे समभेगे ? और जब तक आध्यात्मिक जीवन को 
नहीं समकेंगे तब तक स्तोत्र बोल लेने मात्र से पापों का 
नाक्ष कैसे हो सकता है ? जिसने पक्षपात और स्वार्थ की 
द्प्टि का त्याग कर दिया है, उसके पाप भगवान्‌ के स्तीत्र 
ते अवश्य ही नप्ट हो जाते है । 


भक्तामर-व्याख्यान २६७ 


एक आदमी दूसरे गरीब के के पर चढा है और 
कथधे को इस तरह दबाता है कि जिघर चाहे उधर ही उसे 
ले जाता है । तिस पर भी सवार कहता है कि में इस 
ग्रीब पर दया करता हू । मैं न होऊं तो इसकी न जानें 
क्या दशा हो !' मगर कृधे पर चढने वाले से पूछा जाय 
कि जब तुझे कधें पर बिठाने वाला नही मिलेगा तो तेरी 
क्या दशा होग़ी ? आज, करीब-क्रीब यही दशा हो रही 
है । अमीर लोग गरीबो पर सवार है, उनके धन का शोषण 
कर. रहे हैं, तिस पर ऐहसान करते हैं कि हम गरीबों पर 
दया कर रहे हैं !' सम्यरदृष्टि पुरुष अपने उपकारी का 
उपकार करने का ही विचार करता है । किसी से उधार 
लेकर न देना सम्यग्दृष्टि का काम नही है । लेकिन अपने 
ऐश-आराम के लिए गरीबो के प्रति अन्याय करना और 
फिर उस अन्याय को गरीबो पर दया करना कहना आत्मा 
श्रोर परमात्मा के बीच दीवाल खडी करना है। जब तक 
यह दीवाल नही हटठेगी और हृदय साफ नहीं होगा तब तक 
परमात्मा का दशन किस प्रकार हो सकेगा ? आरम्भ-परि- 


ग्रह का त्याग न कर सको तो कम से कम उपकारी के 
उपकार को तो स्वीकार करो । 


आज समय बदल रहा है तो लोग रोते है, जैसे युग- 
लिया रोते थे । यह रोना और हाय-हाय केवल भोग के 
लिए हैं। ऐश-आराम मे कमी हो जाने के डर से ही यह 
रोना है । भगर मित्रो ! भोग के लिए क्यो रोते हो ? 
जरा भगवान्‌ ऋषभदेव को याद करो । 


घनिक लोग सोचते है कि हमने पुण्य किया है । 


उसका फल भोग रहे हैं । अब उद्योग करने की आवश्यकता 
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ही क्‍या है ”? उसके कथन का आशय यह है कि जो परि- 
श्रम न करे वहू धर्मात्मा है और जो परिश्रम करके खाता 
है वह पापी है । यहू समझ की वडी भूल है | अ्रव समय 
पलट रहा है । समय की प्रगति को देखो और अपने धम 
का भी विचार करों + श्रापको सही रास्ता मिल जायगा। 
अगर आपका विगडा हुआ नेतिक जीवन सुधर जाएगा 
और श्रारभ-परिग्रह के प्रति श्रापकी उम्र ममता छूट जाएंगी 
तो परमात्मा की स्तुति आपके पापो का नाश कर देगी 
ओर आप निष्पाप बन जाएंगे। आ्रापका कल्याण होगा 5 


बीकानेर, |; 
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मत्वेति नाथ ! तब संस्तवनं सयेद-- 
मारम्यते तनुधियाषपि तव॒ प्रभावात्‌ 
चेतो हरिष्यति सता नलिनीदलेषु, 
मुक्ताफलयु तिमुपेनि ननून्‍्दविन्दु, ॥८॥ 


है नाथ, ऐसा मानकर अल्पबुद्धि वाला भी मैं आपके 
प्रभाव से स्तुति आझारभ करता हू। यह स्तुति (आपके 
प्रभाव से) सत्पुरुषोी के चित्त को हरण करेगी । जल का 
बू द कमलिनी के पत्ते पर मोती की कान्ति प्राप्त करता है ' 


श्री मानतु गाचाये कहते है-- है नाथ ! मैं आपके 
प्रताप से आपके बल पर ही स्तुति बनाना प्रारभ करता 
हू, अपने बुद्धिबल के सहारे नही । मैं अपने बुद्धिबल के 
सम्बन्ध में तो पहले ही कह चुका हू कि मुभमे अल्पबुद्धि 
हैं । ऐसी स्थिति मे मैं आपके सहारे ही स्तुति करने को 
उद्यत हो रहा हू । मेरे द्वारा की गई आपकी स्तुत्ति श्रवश्य 
ही सज्जनों के चित्त को हरण करने वाली होगी । इसका 
कारण यह नहीं है कि मैं अपने बुद्धिकौशल से सुन्दर रचना 
करूँगा, बल्कि यह स्तुति आपकी है । आपकी स्तुति, जो 
पारमात्मिक भाव से होती है, सज्जनो के मन को हरण 
करने वाली होनी ही चाहिए | जल का बूंद जब कमलिनी 
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के पत्ते पर ठहरा होता हैं तब मोती की तरह चमकने 
लगता है, यह बात छिपी नही है। यह वड़ाई उस पानी 
की नही है किन्तु उस स्थान की है, जिसे पाकर वह चम- 
कने लगता है । मेरे शब्द भी पानी के समान हैं किन्तु 
आपका आधार पाकर अर्यात्‌ आपकी स्तुति के काम में 
आकर वे मोती के समान हो गये है । 


मित्रो ! मानतु गाचार्य के काव्य की उत्तमता को 
देखते हुए यह नहीं कहा जा सकता कि वे विद्वान नही थे 
या उनका काव्य साधारण कोटि का है। उनकी कविता 
से प्रकट है कि वे असाधारण विद्वान थे। ऐसा होते हुए 
भी उन्होने जो नम्नता प्रकट की है, वह हम लोगों को 
मार्ग दिखाने के लिए है। आचार्य दिग्गज विद्वान और भक्त 
कवि थे । ऐसी सुन्दर रचना करना साधारण कवि का 
काम नही है । इसमे भाषा की सुन्दरता के साथ भावों की 
जो विशिष्ट सुन्दरता है, उसे देखते हुए कहा जा सकता 
है कि इसके रचयिता असामान्य भक्त विद्वान थे। फिर 
भी उन्होंने जो नम्नता प्रकट की है उससे हम लोगों को 
यह सूचता मिलतो है कि अपनी शक्ति का गहकार तज 
दो । शब्द चाहे ज॑से हो, परमात्मा को सम्रपित कर दो । 
मुझ अल्पवुद्धि वाले के शब्द भी प्रभु की स्तुति में लगने 
के कारण सज्जनों का मन हरण करेगे, यह कहकर आचार्य 
प्रकट करते है कि मनुष्य को देखना चाहिए कि उसके शब्द 
किधर जाते है ! शब्द भले ही टुठे-फूटे हो फिर भी यदि 
वे परमात्मा के प्रति समर्पित होगे तो उत्तम ही है और 
सज्जन पुरुषों को मनोहर प्रतीत होगे । 

बहुत-स लोग देवता को फल-फल-पत्ता चढाते है श्रौर 
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कई भनाये पुरुष बकरा तथा भेसा जैसे त्रसजीवो की ब लि 
देते है । यह सब आडम्बरे है । देवता सज्जन हैं। उन्हें 
असन्‍न करना है तो परमात्मा को अपनी वाणी चढाओ । 
ऐसा करने से देवता स्वत प्रसन्‍न हो जाएंगे, क्‍योंकि वे 
भी परमात्मा के भक्त और दास हैं । महामहिम परमात्मा 
की स्तुति करने से देवताओ्रो का प्रेसन्‍न हो जाना स्वा- 
भाविक है । 


ग्राधार-आ्राधेय का विचार करके देखना चाहिए कि 
वस्तु कहाँ जाती है ? विद्वानो ने वस्तु की गति तीन 
प्रकार की बतलाई है । एक ही वस्तु उत्तम स्थान पर 
जाने से उत्तम हो जाती है, मध्यम स्थान पर जाने से 
मध्यम हो जाती है और नीच स्थान पर जाने से नीच बन 
जाती है। भूत हरि ने जल के सम्बन्ध में कहा है-- 


सतप्तायसि सस्थितस्थ पयसो नाम्रापि न ज्ञायते, 
मुक्ताकारतयात्तेदेव नलिनीपत्रस्थि राजते। 
स्वात्या सागरशुक्तिमध्यपतित  तनन्‍्मौक्तिक जायते, 
प्रायेणाधम्मध्यमोत्तमगुणाः:. ससग्रेती. देहिनाम्‌ ॥। 


यो पानी के बिन्दु की कोई कीमत नहीं करता | 
लेकिन वही पानी का बिन्दु जब स्वाति नक्षत्र मे सीप के 
मुख मे गिरता है तो मोती वन जाता है। तब यह आदर 
पाता है और उसे घारण करने के लिए राजा अपना कान 
छिदवाता है और रानी अपनी नाक छिदवाती है । वह 
मोती है उसी पानी का प्रताप, मगर पानी जब सीप से 


मिला तभी उसे यह प्रतिष्ठा मिली । उत्तम पात्र को पाकर 
पानी भी उत्तम हो गया । 
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जल के बू द की दूसरी गति है कमल के पत्ते पर 
गिरना । कमल के पत्ते पर गिरने वाला पानी मोती तो 
नही बनता, लेकिन मोती सरीखा दिखाई देता है । उ सको 
कीमत तो नही आ सकती फिर भी देखने से चित्त को वह 
प्रसन्‍न अवश्य करता है । 


जो जल-बिन्दु सीप मे पडकर मोती बन जाता है, 
कमल के पत्ते पर पडकर मोती सरीखा दिखाई देने लगता 
है, वही अगर गरम तवे पर पड जाय तो तत्काल भस्म 
हो जाता है। यह उसकी तीसरी गति हुई । 

जल-बिन्दु की यह तीन बडी गतियाँ बतलाई गई 
है । उसकी अवान्तर दशाएँ तो बहुत-सी है। जसे-वह 
श्र॒न्न मे पडकर अन्न-सा हो जाता है, इक्षु मे पहुचकर मधुर 
हो जाता है, नीम में पहुचकर कटुक बन जाता हैं श्ौर 
साँप के मुह मे पडकर जहर बन जाता है। इस प्रकार 
की अनेक अ्वस्थाए' उसकी होती है । मगर तीन अवस्थाए 
उसकी ध्यान श्राकषित करने वाली है। इन तीन अवस्थाश्रो 
में से स्तुतिकर्ता ने यहाँ मध्यम अवस्था पकडी है । मध्यम 
के सहारे आदि और अन्त की अवस्था भी पकड़ी जा सकती 
है । आचाये कहते है-- मेरे शब्द भले ही कौडी के बरा- 
वर हो लेकिन भगवान्‌ की स्तुति मे लग जाने से मोती 
वन गये है । 

हम लोगो को पुण्य के उदय से मन, वचन और 
काय की प्राप्ति हुई है। वह पुण्य तीत्र था, इस कारण 
आये क्षेत्र मिला, मनुष्यगति मिली और दूसरी सब उत्तम 
सामग्री मिली । वैसे देखा जाय तो इन सव की कोई कीमत 
नही है, फिर भी यह महान्‌ दुर्लभ वस्तुए' है । 
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लोगो का दृष्टिकोण इतना अ्रथेश्रधान बन गया है 
कि अर्थ के सामने किसी दूसरी चीज की कोई कीमत ही 
नही है !' महत्त्व उसी का समभा जाता है जिसके बदले 
में पैसा चुकाना पडता है । यह एकदम भौतिक दृष्टिकोण 
अपने आप को भुलावे मे डालने वाला है। घधनवान्‌ की 
कोई कीमत नही, जो कुछ है धन की ही कीमत हैं | धन 
के सामने जीवन तुच्छ है, आत्मा नाचीज है ! यह दृष्टि- 
कोण इतना व्यापक हो गया है और इसका असर लोगों 
पर इतना अ्रधिक हो चुका है कि इससे भिन्‍न दूसरी बात 
सोचना भी उनके लिए कठिन हो गया हैँ । मगर मनुष्य 
अपनी मनुष्यता को भूल जाय, यह कितने सताप को बात 
है | आ्थिक मूल्य न चुकाने पर भी देखना चाहिए कि 
वस्तु का महत्त्व कितना है ? इस दृष्टि से अपने वचन 
और काय की कीमत समझती चाहिए । इसके लिए हमे 
पैसा नही देना पडा है, यह सही है मगर यह मुफ्त में 
भी नही मिले हैं। इनके लिए पहले से सचित पुण्य की 
एक बडी राशि खर्च करनी पडी है और पुण्य की पूजी 
पैसे की पूजी से हत्की नही वरन्‌ बहुत ज्यादा कीमती 
है । कहना चाहिए कि पुण्य की पूजी सेही पैसे की पूजी 
प्राप्त होती है । जब पुण्य समाप्त हो जाता हैँ तब जमीन- 
खोदकर गाडा हुआ घन भी कोयला हो जाता हूँ, मोतियो “ 
की माला भी साप वन जाती है । इस प्रकार पुण्य ही सव' 
प्रकार की सम्पत्ति का आ्राद्य स्रोत है । जिस वस्तु के लिए 
पुण्य को व्यय करना हैँ वह बडी कीमती वस्तु है। इस 
दृष्टि से विचार करने पर ज्ञात होगा कि गगा, यमुता और 
सरस्वती के सगम की अपेक्षा भी मन, वचन और काय 
का सगम होना कठिन हैं । 
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गगा, यमुना और सरस्वती के एक ही जगह मिलने 
से उस स्थान को त्रिवेणी कहते हैं ओर लोग उसे तीर्थ 
मानते है | इसी प्रकार मन, वचन ग्रौर काय का जहां 
सगम है, वह क्‍या तीर्थ से कम है ” यह तीर्थ सच्चा तीर्थ 
है, जिसके द्वारा भवसागर तिरा जा सकता है । मगर ईने 
तीनो के लिए आपको इस समय पैसा नहीं देना पडा हैं, 
इसीलिए आप इनकी कद्र नही करते ' फिर भी विचार 
करने पर मालूम होगा कि यह कितनी उत्तम वस्तुए' है । 
प्रापके मन, वचत और तन की श्राथिक दृष्टि से कितनी 
कीमत है ? कितना धन लेकर आप अपना सत्र बेच सकते 
हैं ? कितने रुपये पाकर आप वचन बेच देंगे और गूगा 
होता स्वीकार कर लेंगे ” और श्रापको काया की कीमत 
क्या है ”? कितना मूल्य लेकर आप ग्रपनी काया त्याग 
सकते हैं ? इन प्रइनो पर विचार करो तो ग्रसली बात 
समभ मे आयगी । जब इनका महत्व इतना भर घिक है ओर 
यह उत्तम वस्तुए' है तो इन्हे उत्तम काम मे ही लगाना 
चाहिए या नीच काम में लगाना चाहिए ” किसी पागल 
को राज्य देने लगो तो उसके किस काम का ” ग्रर्थात्‌ मन 
राज्य से भी मूल्यवान्‌ है । वाणी की महिमा किसी शू गे से 
पूछो । उसे वाणी और मोतियो की माला मे से एक चीज 
देना चाहो तो वह माला पसन्द नहीं करेगा, वें णी हीं 
लेना चाहेगा और काया के सहारे तो यह सब खेल ही 
है ! यह तीनो चीजे आपको मिली है और वे भी ईुएसा 
हालत में मिली हैं, यह कितने आनन्द और सन्‍्तोष की 
बात है! जिन्हे यह प्राप्त नही है, उनके साथ ग्पनी 
तुलना करके देखो तो ज्ञात हो कि यह प्रपू्व और अमूल्य 
वस्तुएँ हैं । किन्तु बादामपाक खाते-खाते जिसे अजीर्ण हो 
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गया वह रोटी की कीमत नहीं समझता, उसी प्रकार आप 
भी इस अपूर्व सम्पत्ति की कीमत नहीं समभते । 

मन, वचन और काय श्रत्यन्त तीन पुण्य के उदय से 
मिले हैं और धर्महपी सीप हमारे सामने मुह फाडे खडा 
है, तो हम इन्हे पानी के बूंद की तरह घधर्म-सीप के ही 
मुंह मे क्यो न डाल दे ? धर्म और परमेश्वर एक ही हैं, 
दो नहीं । उसे धर्म भी कह सकते हो श्रोर परमेश्वर भी 
कह सकते हो । 'सच्च भगवग्नो (सत्य भगवान्‌) भी कह 
सकते हो । उस सत्य की सीप म अपने मन, वचन, काय 
को डाल दोगे तो ये मोती बन जाएगे। ये ऐसे मोती 
वनेगे जो राजा-महाराजाओो के आदर के ही पात्र नही 
बनेगे वरन्‌ देवता भी इनकी पूजा करेगे । 


देवा वि त नमसति जस्स धम्मे सयामणो। 


श्रर्थात्‌ जिसके मन में सदेव घ॒र्म का वास होता है 
उसे देव भी नमस्कार करते हैं । 
इस प्रकार काक्षाहीन होकर अगर आप भगवान्‌ की 
भक्ति करेंगे तो देवता भी आपको नमस्कार करेगे। विनय- 
चन्द्रजी कहते हैं - 
श्रागम-साख सुणी छे एहवी, 
जो जिनसेवक थाय हो सुभागी । 
तेहती झाशा पुरे देवता, 
चॉसठ इन्द्रदिक साय हो सुभागी ॥ 
श्री शान्ति जिनेइवर सायब सोलवा, 
शान्तिदायक तुम्र नाम हो सुभागी। 
तन सन वचन हो शुघ कर ध्यावता, 
पूरे सगली हाम हो सुभागी ॥श्री०॥ 
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यह आ्रागम की साक्षी है कि जो तन, मन ओर घन 
का अ्रहकार त्याग कर उन्हें परमात्मा को समर्पित कर 
देता है और फिर भी निष्काम बना रहता है, उसकी आागा 
देवता पूर्ण करते हैं | श्राप देवताश्रो स आशा रखते है» 
इसी कारण वे झ्रापकी आश्राशा पूरी नही करते । श्रगर बाप 
तन, मन, घन परमात्म-समर्पण कर दें तो देवता आपकी 
आशा पूरी करेंगे और इन्द्र दास हो जाएंगे । 

मन रात-दिन घोडे की तरह दौड़ लगाता रहता है! 
लेकिन यह देखना आवश्यक है कि परमात्मा की ओर 
कितना दौडता हे और नीच कामो की श्रोर कितना दौडता 
है ? यह श्रपूर्व चीज आपको मिली है | क्षण भर के लिए 
भी इसका दुरुपयोग मत होने दो । सोते-बेठते संव समय 
परमात्मा में ही सलग्न रहना चाहिए । 

सुत्ता मुणिहया 

जितात्मा सयमी मुनि जब सोते है तब भी उनके 
योग उसी प्रकार काम करते रहते है, ज॑ंसे कि जागृत 
ग्रवस्था में करते हैँ | कुम्भार का चाक वेग के साथ धघुमा- 
कर छोड दिया जाता है तो थोडी देर तक बिना घुमाये 
धूमता रहता है | इसी प्रकार जिसने जागते समय मन कों 
परमात्मा में सम्पूर्णता करे साथ लगाया है, उसका मन सोते 
समय भी वहाँ लगा रहेगा । जो निरन्तर परमात्मा की 
भावना से हृदय को भावित करता रहेगा, उसका मन 
सुपुष्ति दशा में अन्यत्र जा ही नही सकता । 

ग्राज अधिकाश लोग ऊपरी दिखावे के लिए परमा- 
त्मा के भक्त बनते है। जैसे कोई अ्रच्छा मकान बनाने 
वाला समझता है कि फर्नीचर के बिना इस मकान की 
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इज्जत नही होगी और यह सोचकर वह दिखावे के लिए 
फर्नीचर बसा लेता हैं, इसी तरह लोग सोचते हैं--दुनिया- 
दारी के सब काम-काज करते हैं, श्रगर घर्म न करेगे तो 
अच्छा नही लगेगा । करीब-करीब ऐसे विचारो से लोग 
घमंतक्रिया करते है । मगर जो धर्मात्मा है, जिसने धर्म का 
मर्म समझ लिया है, उसके विचार निराले होते हैं । वह 
सोचता है ससार-व्यवहार के काम माथे आ पडे हैं तो 
मकान मे फर्नीचर बसाने की तरह करने पडते हैं, लेकिन 
घर्मं तो मकान ही है। फर्नीचर के चक्‍कर में फंसकर 
मकान की उपेक्षा नही की जा सकती । मकान ही न 
होगा तो फर्नीचर किसमे बसाएगे ? 


जल में रहने वाली मछली खाती तो है, मगर उसके 
भीतर ही, बाहर नही । वह देखती भी है, मगर जल के 
भीतर ही । जल के बाहर तो उसके लिए घोर गअन्धकार 
है । वह चलती-फिरती भी है, मगर जल के बाहर नही । 
इसी प्रकार जिसमे सच्ची घमंभावना होगी वह धर्मभावना 
से बाहर कभी नही निकलेगा । उसे घर्मभावना से बाहर निक- 
लना उसी प्रकार अरुचिकर होगा, जिस प्रकार जल से 
बाहर निकलना मछली के लिए अ्रुचिकर होता है । ऐसी 
प्रगाढ घर्मभावना की प्रशसा इन्द्र भी करते हैं । 


इन्द्र पौपषधशाला मे बेठे हुए की प्रशसा करे तब तो 
कोई बात ही नहीं, मगर इन्द्र जहाज मे बैठे हुए धर्मात्मा 
की, जहाँ आरभ ही आारभ है, प्रशसा क्यो करता है ? 
इसका कारण यही है कि जहाज मे बैठे हुए भी वधर्मात्मा 
की भावना परमात्मा में ही लगी है । बमंभावना वाला 
पुरुष चाहे जहाज में बंठा हो, चाहे पौषधञ्ाला मे वेठा हो, 
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मन उसका परमात्मा में ही लगा रहता है । इसी कारण 
वह इन्द्र द्वारा प्रशसनीय हो जाता है । 


प्राप यह न समझे कि धर्म केवल पोपधशाला मे ही 
है, अन्यत्र पाप ही पाप है । इस प्रकार की भावना से पाप 
की अधिक वृद्धि होती है। आपका विचार यह होता 
चाहिए कि में धर्मी हू और धर्म कौश्र [जीविका करता हूँ । 
पौषश्रशाला तो धर्म की शिक्षा-शाला है । उस शिक्षा का 
उपयोग तो वाहर ही होता हैं अगर झआाप ने पाठशाला में 
पाच और पाच दस गिने और पाठशाला से वाह निक- 
लते ही ग्यारह गिनने लगे, तो श्रापका सीखना निरथक 
हुआ । इसी प्रकार अगर पौपचशाला में धर्म की शिक्षा लीं 
झौर बाहर जाकर उसे भूल गये और अधरम में शरद हो 
गये, कपट करने लगे, झूठ बोलने लगे, तो आपकी वह 
शिक्षा व्यर्थ हुई । धर्म का सस्कार वर्मस्थान से ऐसा ग्रहण 
करो कि वह जीवन-व्यवहार में काम श्रावे । कदाचित्‌ श्रीप 
सोचते हो कि व्यवहार में धर्म का अनुसरण करने से काम 
नही चलेगा, व्यवहार चौपट हो जायगा, तो आप अपने 
हृदय से यह भ्रम दूर कर दीजिए । धर्म का व्यावहारिक 
अनुसरण करने वाले कभी भूखो नही मरते । 

वहुत लोग धर्म के सम्बन्ध मे एक अम में पडे हैं 
उनका यह अ्रमिप्राय है कि धर्म व्यवहार की वस्तु नहीं 
है ? अगर धर्म व्यवहार में लाने को वस्तु न होती तो 
उसका माहात्म्य ही न होता । प्राचीनकाल के अनेक 
चरित हमारे सामने है, जिनसे भलीभाँति समझा जा सकती 
है कि लोकव्यवहार में धर्म का झ्लाचरण करने वाली की 
व्यवहार कभी नहीं रुका हे | धर्म न दिखावे की वस्दु है 
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और न कीति उपार्जन का साधन है। यह वात दूसरी हैं 
कि धर्मात्मा की कीति स्वत ससार मे फैल जाती है, पर घर्मं 
का उदहृश्य कीति उपाजन करना नही है| धर्म तो आच- 
रण की वस्तु है| घर्स्थान का जीवन और दुकान का 
जीवन अलग-अलग नही है । वह एक है, अविभक्त है। 
अतएव घर्मस्थान और दुकान के जीवन-व्यवह्यर में भी 
एकरूपता होनी चाहिए । 

जीवन मे एकरूपता लाने के लिए सदा सव्वदा परमा- 
समा की भक्तित भे लीन रहना चाहिए व्यावहारिक कार्य 
करते समय भी परमात्मा अन्त करण में मौजूद रहना 
चाहिए । परमात्मा को भुलानेवाला गर्थात्‌ परमात्मा के 
आदेशोे के विरुद्ध व्यवहार करने वाला भक्ति के मर्म को 
नहीं समझा है । जो भक्ति के मर्म को और प्रभाव को 
समभ जायगा वह क्षणभर के लिए भी परमात्मा को 
विस्मरण नही करेगा । वही कल्याण का पात्र बनेगा । 


बीकानेर, 
रच 





(७) 


गआस्तां तव स्तवनमस्तसमस्तदोष॑, 
त्वत्सकथा5पि जगतां दुरिता निहन्ति । 
दूरे सहस्रकिरण:  कुरुते प्रभेव, 
पद्साकरेषु जलजानि विकाद्भाजि ॥६॥। 


अथ--- 


सूर्य की बात तो जाने दीजिए, उसकी प्रभा से ही 
सरोवरों मे कमल खिल जाते है। इसी प्रकार समस्त 
दोपो से रहित आपकी स्तुति की तो बात ही क्‍या, आपका 
नाम लेने से ही जीवो के पापों का नाश हो जाता है! 


भगवान्‌ ऋषभदेव की स्तुति करते हुए आचार्य मान- 
तुग कहते है कि साधारण वस्तु भी जब किसी विशिष्ट 
वस्तु का झ्राश्रय लेती है तो उसकी साधारणता मिट जाती 
है और उसमे असाधारणता झा जाती है। आ्राश्रय की 
विशेषता वस्तु में विज्येषता उत्पन्न कर देती है। इसी प्रकार 
अच्छी वस्तु अगर बुरी वस्तु का आश्रय लेती है तो वह 
भी बुरी बन जाती है । मुझे जो सामान्य वस्तु मिली है, 
उसे अगर परमात्मा का आश्रय प्राप्त हो जाय, अगर वह 


प्रभु के प्रति समपित हो जाय तो वह असाधारण बन 
जायगी । 
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परमात्मा का यह आह्वान है कि तू जैसा है वसा 
ही मेरे पास आ । यह मत विचार कि मेरे पास ऋद्धि, 
सम्पदा या विद्वत्ता नही है तो मैं परमात्मा के पथ पर कंसे 
पाँव रख सकंगा ! इस विचार को छोड दे और जंसा है 
वैसा ही परमात्मा की झरण मे जा | जैसे कमल के पत्ते 
का सयोग पाकर जल की साधारण बूद भी मोती को 
कान्ति पा जाता है, उसी प्रकार तू परमात्मा का सयोग' 
पाकर असाधारण बन जायगा । 


अब यह प्रश्न उपस्थित होता है कि श्रगर किसी में 
स्तोत्र बनाकर गाने की शक्ति न हो तो उसे क्‍या करता 
चाहिए । स्तोन्न छन्दबद्ध होने के कारण बडो का अश्रर्थात्‌ 
विद्वानों का मन चाहे हर ले, लेकिन छोटो का इससे क्‍या 
लाभ होगा ? लेकिन स्तोत्र से अगर विद्वानो का ही मनो- 
रजन होता हो और छोटो को उससे लाभ न पहुंचे तो वह 
स्तोत्र ही क्‍या ? जवार मोतियो से कम कीमती होने पर 
भी अधिक कीमती होती है, क्योकि उससे गरीब और 
अमीर-सब का काम चलता है । मोती तो सिर्फ अमीरो के 
ही काम आते है। इसी प्रकार वही स्तोत्र मूल्यवान्‌ है 
जिससे सव लोग लाभ उठा सकते हो । मगर जो लोग 
उन्दबद्ध स्तोत्र से लाभ नही उठा सकते वे अपने मन, वचन 
और काया परमात्मा को किस प्रकार अपित कर सकते है ? 

इस सम्बन्ध में आचाये कहते है कि जिसके प्रभाव 
से सब पाप घुल जाते हैं, उस प्रभु की प्रसगकथा भी सब 
पापों का नाश कर सकती है, यहाँ तक कि उसका नाम- 
कौर्तेन भी पापो को नष्ट कर देता है। जिस प्रभु का 
नामकीर्तव और प्रसग़कथा भी परापमोचिनी है उसके स्तोत्र 
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के प्रभाव का कहना ही क्‍या है ' 


प्रभु के स्तोत्र मे वह शक्ति है कि अन्त करण को 
बलवती प्रेरणा से स्तोत्र बनाने वाला स्वय इन्द्र की स्तुति 
का पात्र बन जाता है। जिनके स्तोत्र बनते है उनकी कथा 
भी महान्‌ होती है। इसी कारण स्तोत्र भी महान्‌ बनते' है| 
इतिहास वह है जिसमे बीती बातो का वर्णन हो । 
इतिहास के लिखने मे तो थोडी ही देर लगती है और परि- 
श्रम भी कम करना पडता है, लेकिन इतिहास में वरणित 
कार्यों को करने मे कितना परिश्रम हुआ होगा ”? कितना 
समय लगा होगा ? किसी व्यक्ति के चरित को ही 
लीजिए । चरित की रचना तो सहज ही की जा सकती 
है मगर चरित मे लिखित बातो का अमल करने मे चरित- 
नायक को कितना परिश्रम करना पडा होगा ? कल्पना 
कोजिए--किसी राजा ने एक सुन्दर और विशाल महल 
वनवाया । दूसरे आदमी ने उसका वर्णन लिखा कि इस 
महल में इतने कमरे, इतनी खिडकियाँ और इतने द्वार हैं, 
आदि-भ्रादि । बस, मकान की कथा तो इतने में ही समाप्त 
हो गई, मगर विचार कीजिए कि महल बनाने में कितना 
श्रम और समय लगा होगा ? इस प्रकार विच्वार करने पर 
आपको भगवान्‌ की कथा की महिमा ज्ञात होगी । महा- 
पुर्षों की कथा पापों को हरण करने वाली होती है और 
जिनकी कथा पापो को हरण करने वाली होती है, उन्हीं 
का स्तोत्र महान्‌ कल्याणकारी होता है । 
आचार्य कहते है-- परमात्मा सम्बन्धी कथा भी पापों 
का विनाश करने वाली होती है। जैसे कमल को; विकसित 
करने के लिए सूर्य तो दूर रहा, उसकी प्रभा ही पर्याप्त 
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है, उसी प्रकार भगवान्‌ की स्तुति का तो कहना ही क्या 
है, उनकी कथा भी पापो का नाश करने वाली है । जिसकी 
कथा भी पापों को हरण कर सकती है, उसका स्तोत्र पापों 
का क्यो विनाश करेगा ? तात्पय यह है कि स्तोत्र सूर्य के 
समान है और कथा प्रभा के समान | अतएवं पापों को 
हरने के लिए कथा ही काफी है । गीता मे कहा है-- 
जन्म कर्म च में विव्य-मेव यो वेत्ति नन्‍्बत । 
त्यवत्व। देह पुनर्जन्म नंति सामेति सोशष्जु न ॥ 
अर्थात्‌-- जिस दिव्य दृष्टि से मेरा जन्म और कम 
जानने योग्य है, उस दिव्य दृष्टि से जो मेरे जन्म और कर्म 


को जान लेता है, वह देह त्याग कर पुनर्जन्म धारण नहीं 
करता । 


जिनकी कथा से पाप-नाश होता है झ्लोर फिर जन्म 


नही लेना पडता, उनकी कथा कसी होती है, यह भी जान 
लेना आवश्यक है । 


कोई भी लोकोत्तर शक्तिसम्पन्त महापुरुष, यकायक 
महापुरुष नही बन जाता । आत्मा नित्य है और वह एक 
भव के पदचात्‌ दूसरे भव को ग्रहण करता है । दूसरे भव 
में पहले भव का शरीर नहीं रहता मगर सस्कार अ्रवद्य 
रहते हैँ । इस प्रकार एक आत्मा अपने पूर्वभव के ससस्‍्कारो 
के साथ अभ्रगला भव ग्रहण करता है और उस भव मे 
अपने पूव॑ंकालीन सस्कारो में वद्धि करता है, उन्हे अ्रधिक 
उच्च ओर पवित्र बनाता है।इस प्रकार क्रमश उच्च और 
पवित्र बनते हुए सस्कार जिस जन्म मे बहुत विकसित हो 
जाते है, उसी भव में आत्मा महापुरुष की पदवी प्राप्त 
करता है । किसी भी महापुरुष की महत्ता उसके वर्त्तमान 
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जीवन की साधना का ही परिणाम नहीं हैं, किन्तु भव- 
भवान्तर की चिरसाधना का फल है। 


चाहे भगवान्‌ ऋषभदेव की कथा लो, चाहें किसी 
दूसरे महापुरुष की, उसे पूर्वजन्म की सहायता प्राप्त होती 
है । पूर्वजन्म में उन्होंने महान तप और घर्म का आचरण 
करके ससार के कल्याण में भांग लिया है । उस समय 
उनकी क्रिया जब उत्कृष्ट दशा को पहुच गई, तब उन्होने 
नवीन जन्म घारण किया । इस प्रकार भगवान्‌ ऋपभदेव 
को पहचानने के लिए उनके तेरह भवो की कथा देखने को 
आवश्यकता है । उन्होने ऋपभदेव के भव में जो महिमा 
और सिद्धि प्राप्त की है, उसके लिए पहले के बारह भवों 
में साधना की थी | तब कही तेरहकें भव में ऋषभदेव 
हुए । जो भव्यपुरुष उन कथाओं के साथ अपने जीवन की 
तुलना करेगा, उनके आदर का अनुशरण करेगा, वह अव- 
इय ही ससार के जन्म-मरण रूप दु खो से मुक्त होगा । 

एक पूर्वभव में भगवान्‌ ऋपभदेव गाथापति थे । उस 
समय उनका जीवन ऐसा दिव्य था कि श्रीमन्त होते हुए 
भी वे गरीबों से भेदभाव नही रखते थे । 


आज तो वढिया खाने और बढिया पहनने मे ही 
श्रीमताई समझी जाती है, लेकिन इस बढ़िया खाने-पहनने 
के कारण श्रीमतो और गरीबो के बीच एक जबदंस्त दीवार 
खडी हो गई है । यही कारण है कि आज वर्गयुद्ध हो रहा 
है श्रौर समाज पगु बन रहा है। 


मित्रो ! सत्य की खोज करो और सत्य को ही 
अपनाओो । कथा को सुनकर यह देखो कि मुभमे सत्य 
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कितना है ? कथा सुनने का यही प्रयोजन हैं । 


मैं पूछता हू-- जो पुरुष बढिया कपडे पहनेगा, वह 
गरीबो के साथ रहेगा ” 


६ नही | | 


तो सोचिए कि उसकी श्रीमताई गरीबो का साथ देने 
के लिए है या गरीबो से दूर भागने के लिए है ? बढ़िया 
चटकीले कपडे पहन लेने पर गरीबो की तो मानो छूत 
लगती है ! मगर स्मरण रक्‍्खो, सम्पत्ति होने पर जो 
गरीबो से दूर भागता है उसकी सम्पत्ति पापरूप हो जाती 
है । सम्पत्ति में प्राय यह बात पाई जाती है, इसी कारण 
सम्पत्ति-परिग्रह--की गणना पाप मे की गई है ॥ 


पाप सोना चाँदी मे नही बंठा है, किन्तु धन की 
ममता में फंसकर गरीबो से दूर रहने और गरीबो का रक्त- 
शोषण करके धन बढाने की तृष्णा मे पाप है। 


कल्पना कीजिए--एक सेठ बग्घी मे बंठा जा रहा 
है और एक किसान अपनी बैलगाडी मे बैठा जा रहा है। 
मार्ग मे एक तीसरा गरीब और बेहाल थका हुश्ना पिथिक 
मिला । वह अगर बग्घी और गाडी मे अपने को बिठा 
लेने की प्राथंता करे तो उसे कौन बैठा लेगा ? 


“किसान 


बग्घी वाले को तो वह थका हुआ वटढोही थूत-सा 
दिखाई देगा । लेकिन किसान के दिल में दया उपजेगी और 
वह अपनी गाडी में उसे विठा लेगा | इन दोनो मे से 
किसे पुण्यवान्‌ समझना चाहिए ? इसीलिए कहा है-- 
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दया धर्म पावे तो कोई पुण्यवत पाते ॥ 
जाने दया की बात सुहावे जी ॥ 
भारी कर्मी ने अनन्त ससारी, 
जारे दया दाय नहिं श्रावें जी ॥दया०॥ 


गरीबों और अमीरो के बीच भेदभाव की दीवाल 
खडी हो गई है, जिससे अमीर लोग गरीबो से अलग रहते 
है । इस दीवाल को गिराने के लिए ही सत-महात्मा कहते 
हैं कि गरीबो के अनुकूल रहो, प्रतिकल मत 'रहो । अनु- 
'कूल रहने वाला ही पुण्यवान्‌ है । 

अमीरो को यह नहीं सोचना चाहिए कि हमे गरीबों 
को क्‍या परवाह है! उनके बिना हमारा कौन-सा काम 
अटकता है ” वास्तव में अश्रमीर लोग गरीबो की सहायता 
के बिना एक दिन भी नही जी सकते | धर्म तो ऊंची 
चीज है । पर मैं नेतिक जीवन के लिए ही कहता हू । 
नंतिक जीवन मे गरीबों की सहायता की पद-पद पर 
आवश्यकता रहती है। अमीरो की विज्ञाल और सुन्दर 
हवेलियाँ गरीबो के परिश्रम ने ही तैयार की है, अमीरो 
का पट रस भोजन गरीबो के पसीने से ही बना है। श्रमी रो 
के बारीक और मुलायम वस्त्र गरीबों की मिहनत के तारो 
से ही बने है | याद रक्‍्खो, आध्यात्मिक जीवन का पाया 
नंतिक जीवन है । जिसकी सहायता के बिना एक दिन भी 
काम नहीं चल सकता उसकी सहयता को भुला देना और 
यह कहना कि गरीबो के बिना हमारा क्या काम अ्रटकता 
है, घोर कृतघ्नता है। यह क्ृतघ्तता नैतिक पतन को 
सूचित करती है । 


जन शास्त्रों में पृथ्वी, पानी ग्रादि की दया इसलिए 
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भी बतलाई गई है कि उनको सहायता से ही जीवन' टिकता 
है । जिनकी सहायता पर जीवन नि्मिर है, समय पर 
उनकी याद न करना कृतघ्नता है। विवाह के अवसर पर 
गरीबों का चाहे चूरा हो जावे, लेकिन लोग अमीरो को 
ही सेवा करते हैं और उनके लिए ही थाल सजाते हैं। पर 
गरीबों के प्रति ध्यान नहीः देते । यह बडी कृतघ्नता है। 

अ्रमीर और गरीब के बीच की दीवाल गिराने के 
लिए ही शास्त्र की कथाएं हैं । श्रीकृष्णजी ने ग रीब बूढ 
की ईंटे उठवाई तो ऐसा करने से वह दीवाल मजबूत हुई 
या टूटी ” 

घटी [7 

घर का कोई आदमी बीमार हो जाय तो छेल-छबीले 
लोगो को वह भी प्यारा नही लगता | ऐसे समय में गरीब 
ही सेवा करते हैं । छेल-छबीली बाई को बीमार सासू की 
सेवा कब अच्छी लगेगी ? बहुत्त हुआ तो वह किसी नौक- 
रानी को' रख देगी, मगर नौकरानी भी तो गरीबिनी ही 
है । तो फिर दया किस पर होनी चाहिए-- गरीबो पर 
या अमीरो पर ? कौन अधिक दया कापात्र है ” 

आप मैनचेस्टर का मलमल पहनने में अपना गौरव 
समभते हैं और खादी पहनने मे गौरवहोनता मानते है। 
तो आपके दिल मे दया कहाँ रही ? जिस दिन आपके 
दिल में दया उपजेगी उस दिन आपके शरीर पर बारीक 
वस्त्र नही रहेगे । भारत की वहुत-सी बहिने विदेशी वस्त्रो 
पर पिकेटिग करने के कारण अपने कोमल शरीर पर 
लाठियाँ और वेत सहन करती है और झाप मर्द होकर 
भी बेपरवाह हैं ? अगर आप पिकेटिंग नही कर सकते 
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तो कम से कम स्वय तो चर्बी लगे विदेशी वस्त्रो के पह- 
नने का परित्याग कर सकते हैं ” विदेशी वस्त्रों के व्यव- 
साय का त्याग तो कर सकते है ? मगर आपको तो पंसा 
चाहिए, देश रहे या डबे, इस बात की चिन्ता ही क्या 
है ? घरना देने वाली बहिने जो बुरी तरह मार खा रही 
है उनकी उस मार-पीट का कारण कौन है ? व्यापारी 
अगर विदेशी वस्त्र न बेचे और खरीददार न खरीदे तो 
उन्हे क्यो इतना कष्ट सहन करना पडे ? मगर लोग पंसे 
के लोभ में पडकर दया भूल गये है, धर्म को बिसर गये 
है । आप मर्दे है और आपकी मॉ-बहिने पापमय विदेशी 
वस्त्रों का व्यवहार बन्द कराने के लिए मार खा रही है । 
फिर भी आपको लज्जा नहीं ग्राती ? यहा तक कि आप 
उन बस्त्रो का त्याग नही कर सकते । अह॒कार त्याग कर 
देश की भलाई के लिए मार खाने वाली बहिनो की तपस्या 
कम नही है | महारानी देवकी बिना अपराध हथकडी- 
बेडी पहनकर कारागार में रही, चन्दनबाला बिना अपराध 
हथकडी-बेडी मे जकडी भौंयरे मे बन्द रही, अजना ने 
बिना अपराध घोर अपमान सहन किया, तो क्‍या इन 
देवियों के नाम प्रात -स्मरणीय नही हो गये ? जिन देवियों 
ने घोर सकट सहकर भी सत्य को नही छोडा है, उनमे 
कसी शक्ति रही होगी, इस बात पर विचार करो । थोडें 
दिनो पहले किसी को खयाल ही न होगा कि बहिने इस 
प्रकार लाठियो की मार खाएंगी, पर सत्य न मालूम कंब, 
किस रूप में प्रकट होता है ' 


बहिनो, अगर आपको अजना, द्रौपदी आदि सत्तियों 
की वात याद हो तो झ्ाप अपने धर्म का विचार करो । 
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अपने धर्म का विचार करने और उसे व्यवहार में लाने से 
ही चरितकथा सुनने का लाभ मिलेगा । 


आपको चन्दनबाला की कौन-सी पोशाक महत्वपूर्ण 
मालूम होती है ? देवो द्वारा अपनाई हुई या हथकडी-बेडी 
के समय की ? चन्दनबाला के जीवन में एक समय वह था 
जब उसका सिर मुड़ा हुआ था और हाथ-पेर हथकडियो- 
बेडियो से उसके जकड़े हुए थे और वह भौगयरे मे बंची 
पडी थी । दूसरा समय वह था जब देवो मे उसे पोशाक 
पहुनाकर सिंहासन पर विराजमान किया था । आपको इन 
दोनो अवस्थाओं मे से कौन-सी अवस्था ग्रच्छी लगती है ? 

“हथकडी--बेडी वाली !* 

भाइयो, तप दुलेंभ है । न मालूम उसका तप कितने 
महत्व का था कि उस अवस्था मे भी उसे आनन्द का ही 
अनुभव हुआ । वह समझती थी कि धर्म की सजा भुगतने' 


में तो आनन्द ही है ! पश्चात्ताप तो तब हो जब मैं पाप 
की सजा भगतू ' 


यह भावना और दया आपमे कहाँ है ? इसीलिए 
तो अमीरो और गरीबों के बीच दीवाल खडी है । इसी 
कारण तो अमीर लोग गरीबो पर निर्भर होते हुए भी 
उनके सुख-दुख की परवाह नही करते ! 


परिग्रह में आदि से ही पाप है । इस पाप को मिटाने 
के लिए ही महापुरुषो ने परियह के त्याग की कथा बनाई 
है | श्रीकृष्ण से ऐसी शक्ति थी कि वे गर्भ मे रहे हुए 
कस को मार सकते थे । फिर भी वे ग्वालो के साथ रहे, 
ग्वालो का काम करते रहे, ग्वालो के वस्त्र पहनते रहे । 
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इसका उद्द श्य क्या था ? सादगी का महत्त्व प्रकट क रे 
के लिए ही उन्होने ऐसा किया । उन्होने समाज मे बडे 
समझे जाने वालो का सम्पर्क गरीबों के साथ- कर दिया । 
गरोब-अमीर के बीच की दीवाल तोड दी और यह दिखा 
दिया कि सादगी में ही घर्मं है। इसी लिए कवियो ने 
उनके स्तोत्र बनाये हैं । एक कवि कहता है-- 


मोर मुकुट सिर पर घरें, उर गुजन की माल । 
वा छवि मेरे उर बसो, सदा विहारीलाल ॥ 


कवि विहारीलाल कहते है-- मेरे हृदय मे वही वेष 
बसा रहे जिसमे सिर पर मोर-पख का मुकुट है, गले मे 
चिमियो की माला है और कमर मे लगोठा है ' 
कवि ने यहाँ उस रूप की कामना की है जिसके 
लिए घन की आवश्यकता नहीं होती । उसने धनिको के 
वेष की कामना नही की। श्रीकृष्ण ने धनिको और गरीबों 
के बीच की दीवाल तोडने के लिए ही यह चरित रचा था । 
श्रीमतो और गरीबो के बीच की दीवाल तोडने वाले 
हापुरुषो में भगवान्‌ ऋपभदेव सब से प्रथम हैं । उन्होने 
उस समय के निरुद्यम लोगो से कहा था कि कल्पवृक्ष की 
आशा छोडकर उद्योगी बनो। उन्होंने स्वयं कला और 
विज्ञान द्वारा लोगो को स्वावलम्बी बनना सिखलाया था । 
इसी से प्रजा स्वतन्त्र जीवन का लाभ लेने वाली वन सकी । 
उन्होने अपने लम्बे जीवन का एक बडा भाग प्रजा के 
नेंतिक जीवन का सुधार करने मे लगाया | जब वे नैतिक 
जीवन की शिक्षा दे चुके तो बाद मे उन्होने घामिक और 
आध्यात्मिक जीवन का पराठ पढ़ाया । नैतिक जीवन के 
अभाव में धामिक जीवन व्यतीत नही किया जा सकता । 
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इसी कारण भगवान्‌ ने घामिक जीवन की शिक्षा देने से 
पहले जीवन को नीतिमय बनाने की शिक्षा दी थी। 
आध्यात्मिक जीवन ऊँचा अवध्य है पर उसका आधार तो 
नंतिक जीवन ही है ' 

धन्ना सेठ ने ढिढोरा पिटवा दिया था कि जिसके 
पास कपडा, भोजन, पूजी या सवारी न हो, वह मुभ से 
ले ले | मेरे साथ जो चलना चाहे, चल सकता है। पर- 
देश में जो खर्च होगा, मेरा होगा और जो आमदनी होगी, 
कमाने वाले की होगी । ऐसा करने से गरीब-अमीर के 
बीच की दीवाल टूटी या मजबूत हुई ? 

इसलिए मानतु गाचाये कहते है-- 'प्रभो | आपकी 
कथा का रहस्य समभने वाले के भी पाप घुल जाते हैं । 
ग्रगर आप अपने पाप धोना चाहते हैं तो आप भी गरीबों 
की सुध लीजिए । एक गरीब आपके पास भूख का मारा 
तडफडाता रहे और आप बादामपाक उडाते रहे, दूसरा 
कडाके की सर्दी में सिकुडता और काँपता रहे श्रौर आपकी 
पेटियाँ कपडो से भरी पडी रहे, यह कितनी घोर निष्ठुरता 
है ” ऐसा निष्ठर व्यक्ति कभी दयाघर्म पा सकता है ? 

नही 


ग्राइचर्य की बात तो यह है कि आजकल के कति- 
पय घमंग्रुद कहलाने वाले लोग भी यह शिक्षा देते है कि 
तुम तो मौज करो और दूसरे मरते हैं तो उन्हे मरने दो । 
उनका कथन है कि जो मोटर या बरघी में बैठा है वह 
पुण्यवान है और जो थका हुआ पडा है वह पापी है। 
पापी अपने कर्म खपाता है | उसे सहायता देकर कर्म खपाने 
मे बाधा क्यो पहुचाते हो ? कसी अ्रनोखी शिक्षा है ? ऐसे 
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पाखडों को चलते भी देखोगे और डबते भी देखोगे । 
वास्तविक बात तो यह है कि जिसका नेतिक जीवन 
पतित है उसका आध्यात्मिक जीवन ऊँचा हो ही नहीं 
सकता । अतएवं जीवन को नीतिमय बनाओ्रो । हृदय में 
दीन-दुखियों के प्रति फ्रेम रक्खो, सत्य का आचरण करो, 
सादगी से रहो ओर परमात्मा की कथा का स्मरण करो। 


अपने सघ को साथ लेकर जब घन्ना सेठ व्यापार के 
लिए जा रहे थे, तब एक मुनि ने कहा-- इस जगल को 
पार करने के लिए हम भी तुम्हारे साथ चलते हैं। धन्ना 
सेठ ने कहा-- अवश्य चलिए | आपके साथ चलने से बढ- 
कर वात और क्या होगी । मेरा अहोभाग्य है कि आप 
साथ चल रहे हैं । 
जगल मे सेठ ने अपने सब साथियों की रक्षा की । 
सब को अपने खेमे रक्खा । सब की सार-सँभाल की । 
परन्तु मुनि गुफा में बैठे थे, इस कारण घन्ना सेठ उनकी 
संभाल नहीं कर सके | इस कारण रात भर उन्हे मुनिकी 
चिन्ता लगी । प्रात काल होते ही सेठ, मुनि के पास पहुचे 
ओर आँखों में आंसू भर कर उनसे क्षमाप्रार्थना करने लगे । 
मुनि ने कहा-- हम तेरी सहायता से बड़े मजे में आझराये 
हैं। तू चिन्ता क्‍यों करता हैं। 
इन मुनि की सेवा के प्रभाव से घन्ना सेठ ने तीर्थ- 
कर गोत्र की नीव डाल दी । 
मित्रो ! उनकी यह कथा पाप को हरण करेगी या 
नहीं ” आप गरीबों की ओर ध्यान दो और ऐसा उपाय 
करो कि कोई भूखों न मरे । गरीबों मे आज जो अश- 
क्तता है वह आप लोगो में सादगी न होने के कारण है । 
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आप सादगी को अपनाए तो गरीबो की दुदंशा बहुत कुछ दूर 
हो सकती है । ऐसा करने पर ही परमात्मा की भक्ति 
सार्थक होगी । प्रभु की कथा का यही आदेश है । प्राणी- 
मात्र के सुख के लिए यत्नशील होना और स्वार्थभावना का 
परित्याग कर देना ही परमात्मा की भक्ति करना है। ऐसा 
करने वाले निष्पाप और निस्ताप बनते है!। 


बीकानेर, 
१३०८-३० | 


डर 


(४) 


नेंत्यदुभुत॑ भुवनभूषण | भूतनाथ £ 
भूतेगु णैभु वि भवन्तमभिष्टुवन्तः ॥ 
तुल्या भवन्ति भवतो ननु तेन कि वा, 
भृत्याश्षित य इह नात्मसंप करोति ४१०४ 


प्र्थ हे लोक के भूषण | हे प्राणियों के नाथ : 
ग्रापके वास्तविक गुणों के द्वारा आपकी स्तुति करने वाले 
भक्त आपके ही समान हो जाते हैं, यह कोई अद्भुत वात 
नही है। आखिर उस स्वामी से लाभ ही क्या हैजों 
अपने आश्चितजन को अपने समान वैभव वाला नहीं वना 
देता है ! 
दृष्द्वा भवन्तमनिमेष विलोकनीयं, 
नान्यन्न तोषमुपयाति जनस्य चक्षुः ॥ 
पीत्वा पयः दाशिकरयूतिदुरधसिन्धों, 
क्षार जले जलनिधेरसितुम्‌ू क इच्छेत्‌ ॥११॥ 


श्र्थ-- प्रभो ! आप ठकटठकी लगाकर देखने योग्य 
है । आपको देख लेने के बाद भक्त के नेत्र किसी दूसरे 
को देखकर संतोष नही पाते । चन्द्रमा की किरणो के समान 
धवल क्षीरसागर का जल पी लेने के पश्चात्‌ सावारण 
समुद्र का जल कौत पीना चाहेगा ? 


सक्तामर-व्याध्यान शक 


(क) 


हे भुवनभूषण ! हे भूतनाथ ! मुझे इस बात से 
आदचर्य नही होता कि आपके गुणो का अभ्यास करने 
वाला, आपके गुणों मे तल्‍लीन हो जाने वाला, और आपका 
स्मरण करने वाला आप सरीखा ही हो जात्ता हैं। ऐसा 
होना कोई अदभुत बात्त नही है । ससार म भी देखा जाता 
है कि लक्ष्मीवान्‌ की सेवा करने वाले को लक्ष्मीवान्‌ अपना- 
सा बना लेता है | फिर जो तेरा भजन करके तेरी शरण 
मे आए, वह अगर तेरे ही समान बन जाए तो इसमें 
आश्चय ही क्‍या है " 


समुद्र मे पडे हुए को जब कोई आधार न मिल रहा 
हो, तब अचानक ही अगर नौका का आश्रय मिल जाय 
तो उसके आनन्द का पार नही रहता । वह नौका पाकर 
अत्यन्त प्रसन्न होता है । इसी प्रकार भ्रवसागर में पडे हुए 
प्राणियों के लिए परमात्मा परम आधार है और भक्तजन 
इस आधार को पाकर असीम और झनिर्वेचनीय आनन्द 
अनुभव करते है ! 


किसी सेठ की सेवा करने पर सेठ सेवक पर प्रसन्न 
होकर उसके दारिद्रय दूर कर देता है। सेठ की सच्ची 
सेठाई इसी में है कि वह अपने उपकारक या सहायक के 
उपकार के प्रति' कृतज्ञता प्रकट करे और उसे अपना-सा 
बना ले । जो सेठ अपने सेवक की सम्पूर्ण शक्तियों को 
अपने हित मे प्रयुक्त करता रहता है, उसके द्वारा घन-दौलत, 
यज्ञ, प्रतिष्ठा आदि प्राप्त करता -है, किन्तु उस सेवा का 
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बदला अपनी ओर से उचित रूप में नहीं देता, उसे कतज्ञ 
या कर्त्तव्यनिष्ठ नही कहा जा सकता । सच्चा श्रीमान्‌ 
ऐसा नही करेगा । 


इसी प्रकार ग्रामस्वामी, देशस्वामी और चक्रवर्ती को 
सेवा से अधिक-अधिक लाभ होता है। चत्रवर्ती की सेवा 
करने पर चक्रवर्ती राजा का भी पद दे देता है और चक्र- 
वर्ती भी अपने राज्य की उन्नति की आशा से इन्द्र की 
सेवा करता है । अर्थात्‌ चक्रवर्ती भी इन्द्र को आशा रखता 
है भौर हे प्रभो | इन्द्र भी तेरा दास है| ऐसी स्थिति में 
अगर मुझे आप मिल गये तो फिर कया प्राप्त करना शेष 
रह गया ” 

गरीब लोग सेठ की सेवा करते है ओर सेठ ग्राम- 
घनी को सेवा करता है । वह जानता है ग्रामधनी ग्राम का 
स्वामी है । मेरा वंभव उसी के अनुग्रह पर निर्भर है । वह 
चाहेगा तो रह सकूंगा, नहीं चाहेगा तो गाव छोडकर 
भागना पडेगा । ऐसा सोचकर सेठ, ग्रामधनी की सेवा 
करता है और ग्रामघनी, देशधनी की सेवा करता है! 
देशधनी चक्रवर्ती की आशा रखता है और सोचता है. कि 
चक्रवर्ती की कृपा रहने पर ही मैं राजा रह सकता हू । 
मगर चत्रवर्तती भी देव की आशा रखता है। वह समभता 
हैँ कि मेरा अखड-एकछत्र राज्य देवीकृपा पर ही निभेर 
है । देवीकृपा से अनायास ही जो कार्य हो जाता है वह 
देवीकृपा के अभाव में बहुत कुछ प्रयत्न करने पर भी 
नही हो सकता । इस कारण चत्रवर्त्ती, इन्द्र की आशा 
रखता है और चक्रवर्ती का आराध्य देवराज इन्द्र भी तेरी 
आराधना में ही अपनी इताथ्थता समझता है और सब तो 
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भौतिक लालसा से एक-दूसरे की सेवा करते हैं, परन्तु इन्द्र 
को भगवान्‌ से क्या लालसा पूरी ग्रनी है ? प्रमो' 
इन्द्र फ्सि आशा से तेरी सेवा करता है ” 


इन्द्र भगवान्‌ की सेवा करता है, इस बात पर 
विचार करने से विदित होता है कि इन्द्र बन जाने पर भी 
और इन्द्र की सेवा करने पर भी आत्मा सनाथ नहीं हो 
सकता । इन्द स्वर्ग का स्वामों है, देवगण का राजा है, 
लोकोत्तर शक्तियों का निधान है, अनुपम वेभव उसे प्राप्त 
है फिर भी वह सनाथ नही है । जब इन्द्र की आयु पूर्ण 
हो जाती है और वह अपने पद से च्युत होता है तो उसे 
आधार देने वाला दूसरा कोई नहीं है। इन्द्राणी अपने 
स्वामी की रक्षा नहीं कर सकती । सामानिक देव, लोक- 
पाल या आत्मरक्षक देव देखते रह जाते हैं, मगर इन्द्र को 
गिरने से नही बचा सकते । उस समय इन्द्र भी अनाथ हो 
जाता है। जो अपने कृपाकटाक्ष से एक दिन दूसरे को 
निहाल कर देता था, काल आने पर उसे कोई बचा नही 
सकता और न वह आप ही बच सकता है । इसी कारण 
इन्द्र भी कालविजेता परमात्मा की शरण मे जाता हैं । 


परमात्मा की शरण ग्रहण करने के पदचात्‌ काल का जोर 
नही चलता । 


इस प्रकार इस विशाल विश्व में एक पर दूसरे की 
सत्ता चल रही हेँ। परन्तु एक सत्ता वह है जिस पर 
किसी की सत्ता नही चलती । उस सत्ता का आश्रय समस्त 
दुखों का अन्त करने वाला हैं। वह स्वत मगलमती सत्ता 
अपने आश्रित को मगलमय वना लेती हैं । वह सत्ता 
क्या है ? 
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ग्रनन्‍्त जिनेदवर नित नम, 
ग्रदभुत ज्योति शपश्रलेख । 
ना कहिये ना देखिये, 
जाके रूप न रेख ॥पग्रनन्त०॥। 


यहाँ भगवान्‌ अनन्तनाथ को नमस्कार किया गया 
है । भगवान्‌ को चाहे अ्रनन्तनाथ कहो, चाहें झ्रादिनाथ 
कहो, बात-एक ही है। भक्तामरस्त्रोत्र में ही इसका स्पष्टी- 
करण कर दिया गया है -- 


त्वामव्यय विभुमचिन्त्यमसख्यमाद्यम॒, 
ब्रह्माणमीइवरमनन्तमनककेतुम्‌ । 
योगीश्वर विदितयोगमनेकमेकं, 
शानस्वरूपसमल प्रवदन्ति सन्त. ॥ 


अर्थात्‌ है प्रभो ! सत पुरुष अनेक नामों से तेरी 
उपासना करते है | कोई तुझे अव्यय (अच्युत) कहता 
कोई विभु, अचिन्त्य, असख्य, श्राद्य, ब्रह्मा, ईश्वर, अनन्त, 
अनगकेतु आदि नामों से तुझे पुकारता है। मगर तू वास्त- 
व में एक है | इन सब नामो मे तेरी ही शक्ति व्याप्त है । 


परमात्मा के वाचक सभी शब्द तेरे ही ग्रुणो पर प्रकाश 
डालते हैं । 


वह परमात्मशक्ति वडी अ्रद्भुत है । न श्राख उसे 


देख सकती है, न जिह्नला उसे कह सकती है । वहाँ किसी 
इन्द्रिय की पहुच नही हो पाती । 


प्रश्न हो सकता है--- जब वह गक्ति इतनी अश्रगम 
अगोचर है तो हमे उसका पता किस प्रकार लग सकता 
है ? हम उसे कसे ध्यान में लावे ? 
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आज सयोगवश शरद्‌पूणिमा है ? ग्रन्थों मे आज की 
पुणिमा की बडी महिमा गाई गई है। प्रन्थी के कथना- 
नुसार आज वनस्पति मे रस श्राता है। आज आपके अन्त'- 
करण में भी ऐसा रस उत्पन्त होना चाहिए, जिससे लोहा 
भी कचन वन जाता है । इस रसायन को बनाने के लिए 
मेरी वात पर ध्यान दो । अभ्रगर आपने ध्यान दिया तो 
रसायन अवश्य बनेगी । 


जो शक्ति आँखो से देखी नही जा सकती और 
जिसका वाणी द्वारा वर्णन नही हो सकता, उस पर विश्वास 
हुआ, वह शक्ति आपके ध्यान मे झआ गई तो आपके भीतर 
एक अभूतपूर्व और अद्भुत शक्ति पैदा होगी । वही शक्ति 
तो रसायन है! उसे देखकर कह नहीं सकते फिर भी 
उसकी सत्ता अखड और ग्रबाधित है। दृश्य शक्ति में 
अदृश्य शक्ति काम करती है | उस अदृश्य शक्ति को पहि- 
चान लो तो बस रसायन बन गई । लेकिन उस शक्ति की 
ओर आपका ध्यान नहीं जाता | आपकी आत्मा तो इन्द्रियो 
का खेल देखने में ही लगी रहती है। उसे उस अदृदय- 
सत्ता को पहिचानने का अवकाश नहीं मिलता । फिर वह 
ज्ञान में आवे कैसे ? अदृश्य शक्ति को जानने के लिए एक 
उदाहरण लीजिए--- 

एक सेठ कलकत्ता मे है और सेठानी घर पर है । 
सेठ कलकत्ता मे धन कमाता है और सेठानी बीकानेर मे, 
अपनी हवेली मे बेठी रहती है । फिर भी सेठ की कमाई 
में सेठानी की शक्ति कुछ काम करती है या नही ? 

करती है 

सेठानी कमाई के लिए कोई काम करती हो, यह 
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नही देखा जाता और न सेठानी की शर्क्ति ही देखी है, 


फिर कैसे मान तिया कि सेठानी की शक्ति कलकत्ते में भी 
अदृइय रूप मे काम करती है ” 


ग्राप यहाँ बैठे है । आपको मालूम नही कि मेरे घर 
खाने को क्‍या बना है। लेकिन आप भोजन करने बैठे और 
मेवे की खिचड़ी आपके सामने झ्ाई, जो झ्रापको प्रिय लगी। 
अब आप विचार कीजिए कि आपकी शक्ति ने मेवे की 
खिचडी बनाने मे कुछ भाग लिया है या नही ? 

लिया है 


इष्ट गध, इप्ट रस और दइष्ट स्पर्श आदि विषय 
पुण्य के प्रभाव से प्राप्त होते है। वह पुण्य क्‍या है 
आपका पुण्य आपकी ही शक्ति है, जिसके द्वारा नाना देशों 
मे आपके लिए नाना प्रकार के उपभोग के योग्य पदार्थ 
तैयार होते है । जिस पदार्थ मे आपकी शक्ति ने काम 
नही किया होगा वह ग्रापको मिल ही नो सकता । मगर 
देखना तो यह चाहिए कि वह किस प्रकार अपना काम 


करती है । इन उदाहरणो के आधार से अदृश्य शर्क्ति की 
पहचानने का प्रयत्न करो और कहो-- 


प्रनन्‍्त जिनेश्वर नित नम, 
अ्रदुभुत ज्योति अलेख । 
ना कहिये ना देखिए, 
जा के रूप न रेख ॥ 


मैं अनस्तनाथ या आदिनाथ भगवान्‌ की जिस शर्विते 


के विषय मे कह रहा हू, यह अनन्त है । आपकी शर्विति 
का अन्त है, मगर उस शक्ति का अन्त नही हैं। वह काल 
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से अनन्त है और परिमाण से भी अनन्त है । ऐसी शक्ति 
कितनी अद्भुत होगी, जरा इस बात पर विचार कीजिए। 
अपने मन को उस शक्ति की ओर खीच ले जाइए । 


उस शक्ति की ओर मन की गति किस प्रकार हो 
सकती है ? इस प्रशइन का उत्तर शब्दों द्वारा देना कठिन 
नही हूँ, यद्यपि उन शब्दों के अनुसार साधना करने मे 
कठिनाई हो सकती है | पर वह कठिनाई आरभ मे ही 
मालूम होगी, आगे नहीं । आलस्य से यह काम न होगा । 
वह शकि। तुम्हारे उद्योग और तुम्हारी निष्ठा में हे। शुद्ध 
निष्ठा रखकर उद्योग में लगने से ही उस शक्ति के दशन 
हो सकते है । 


भारत मे अ्गरेजी राज्य के सस्थापक लाड कक्‍लाइव 
के सम्बन्ध में एक वात्त सुती थी । उसने एक बार ढाका 
के नवाब से मिलने को इच्छा प्रकट की । नवाब ने मिलने 
का समय दिया और साथ ही कहला भेजा कि तुम्हे नीचे 
खडा रहना पडेगा । क्लाइव ने उत्तर दिया-- मु्भे जहा 
खडा करोगे वही खडा रह जाऊँगा । 


नवाब ने क्‍्लाइव से मिलने की तैयारी की । उसने 
अपने गुलामो को अच्छी पोशाक पहनाकर कतार मे खडा 
किया । गुलाम नियमानुसार हाथ बाघकर और सिर नीचा 
करके खडे हो गये । क्लाइव को नीचे स्थान पर विठलाया 


गया और नवाब साहब रौब के साथ तख्त पर विराजमान 
हुए । 


नवाब की धारणा थी कि जिसके पास जितने ज्यादा 
गुलाम हो, वह उतना ही बडा आदमी होता है । भ्रतएव 
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नवाब ने क्लाइव से पूछा - तुम्हारे बादशाह के यहा कितने 
गुलाम है ” 

क्लाइव--गुलाम हैं ही नहीं ।' 

नवाब--तुम्हारा बादशाह इतना बडा है और गुलाम 
है ही नही ” 

क्लाइव ने अपना विचार पलट कर कहा--नही, हैं 
ती सही । 

नवाब--कितने है ” 

क्लाइव--उनकी कोई निद्चित सख्या नही है । 

नवाब--परस्पर विरोधी बाते कैसे कह रहे हो ” 

क्लाइव--सम+म में फर्क है, बाते विरोधी नहीं है! 

नवाब--समफक मे" फर्क कैसा ? 


क्लाइव--हमारे बादशाह के यहाँ गुलाम तो है, पर 
जिस्म के नही, दिल के गुलाम है । 


नवाब को कुछ नवीनता मालूम हुई । उसने पूछा-- 
क्या मतलब है ? दिल के गुलाम कंसे होते है । 


क्लाइव--जिस्म का गुलाम गुलामी के बदले मे घत 
चाहता, है शोर वह तभी तक गुलाम रहता है जब तक 
उसे रकाबियो मे अच्छा खाना मिलता रहता है। लेकिन 
दिल का ग्रुलाम ऐसा- है कि गुलामी छोड देने के लिए उसके 
टुकडे-टुकड कर दिये जाएँ तो भी वह अपने मालिक से 
नही वदलता । उन्ही गुलामो में से एक मैं भी हु । 


दीनदयाल दीनबन्धु के। 
स्ानाजाद कहास्या राज ॥ 
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तन धन प्राण समर्पो प्रभु ने। 
इन पर वेमि रिफ्रास्या राज ॥४ 
आज म्हारा संभव जिनजी रा१ 
हिंत चित से गुण गास्या धराज०॥ 


परम प्रभु के ऐसे गुलाम बनो तो ससार तुच्छ जान 
पड गा ,और प्राण जाने पर भी स्वामी से विम्रुख न होश्ोगे । 
हृदय में परमात्मा का वास होते ही रस का ऐसा प्रवाह 
बहने लगेगा मानो शरद्पूणिमा के चन्द्र का रस आपके ही 


हृदय मे झा गया है । मगर विश्वास का होना अत्यन्त 
आवश्यक है । 


महाभारत के अनुसार भअ्रजुन और दुर्योधन श्रीकृष्ण 
को अपनी-अपनी ओर से युद्ध मे सम्मिलित होने का निम- 
त्रण देने गये थे । कृष्ण उस समय सो रहे थे | उन्हें 
जगाने का तो किसी मे साहस नही था, श्रतएवं दोनो उनके 
जागने की प्रतीक्षा करने लगे । अजुन मे कृष्ण के प्रति 
सेवकभाव था, अतएव उसने उत्तके चरणो को ओर खडा 
रहना उचित समभा । वह चरणो की ओर ही खडा हो 
गया । दुर्योधन मे अहकार था। वह सोचता था-- मै 
राजा होकर पैरो की ओर कैसे खडा रह सकता हू ? इस 
अभिमान के कारण वह कृष्ण के सिर की ओर खडा हुआ । 
कृष्ण जागे । कोई भी मनुष्य जब सोकर उठता है तो 
स्वाभाविक रूप से पंरो की ओर वाले मनुष्य के समीप 
ओर सिर को और वाले मसुष्य से दूर हो जाता है । 
इसके अतिरिक्त पहले उसी पर दृष्टि पडती है जो पैरो 
की ओर खडा होता है । इस नियम के अनुसार अजु न, 
कृष्ण के नजदीक हो गये और अजुन पर ही उनकी दृष्टि 
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पहले पडी । 


दुर्योधन पश्चात्ताप करने लगा कि सिर को तरफ 
क्यो खडा हो गया ! हाय मैं पैरो की तरफ क्यो नहीं 
खडा हुआ ! अजु न, कृष्ण से पहले मिल रहा है। कही 
ऐसा न हो कि वे उसका साथ देना स्वीकार कर ले । मैंने 
इतनी दौड-धूप की । कही ऐसा न हो कि मेरा आना वृथा 
हो जाय ! 

इस प्रकार सोचकर दुर्योधन ने किसी सकेत द्वारा 
क्ृष्ण पर अपना आना प्रकट कर दिया । 


अजु न के प्रणाम करने पर श्रीकृष्ण ने आने का 
कारण पूछा । अजुन ने कहा- कौरवों के साथ युद्ध होता 
निश्चित हो चुका है। अ्रतएवं मैं झ्रापको युद्ध का निमन्त्रण 
देने आया हू । 

श्रीकृष्ण-- मुझे जो आमत्रित करे, मैं उसी के यहाँ 
जाने को तैयार हूं । लेकिन दुर्योधन भी आया है । उसे 
भी निराश करना उचित नहीं होगा । इसलिए एक शोर 
मैं हु और दूसरी ओर मेरी सेना है। दोनो मे से जिसे 
चाहो, पसंद कर लो । 


अजु न को श्रीकृष्ण पर विश्वास था। उसने कहा-- 
में आपको ही चाहता हू । 


अ्रजु न की माँग सुनकर दुर्योधन बहुत प्रसन्न हुआ । 
वह मन में सोचने लगा--मेरा भाग्य अ्रच्छा है, इसी कारण 
तो अजु न ने सेना नहीं मागी । युद्ध मे तो आखिर सेना 
ही काम आएगी । अकेले कृष्ण क्‍या करेगे ? 

श्रजुन के बाद दुर्योधन की वारी आईं । उससे भी 
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आने का प्रयोजन पूछा गया । दुर्योधन ने भी यही कहा 
कि मैं युद्ध का निमत्रण देने आया हू । श्रीकृष्ण ने कहा-- 
ठीक है। एक ओर मैं और दूसरी ओर मेरी सेना * 
अर्जुन ने मुझे माग लिया है। सुम क्‍या चाहते हो 

दुर्योधन मन में सोच रहा था कि मैं श्रकेले कृष्ण को 
लेकर कया करूँगा ? मुझे तो सेना चाहिए जो काम 
आएगी । मगर प्रकट रूप मे वह ऐसा नहीं कह सका । 
उसने कहा-- जिसे श्र्जुन ने मांग लिया है उसे मागने से 
क्या लाभ ? भागी हुई चीज को फिर मांगना क्षत्रियों का 
काम नहीं है , अतएवं आप अपनी सेना मुझे दे दीजिए । 

कृष्ण बूड चतुर थे | दुर्योधन को समझ पर मन 
ही मन वह हँसे श्लौर सोचने लगे-- दुर्योधन को मुझ पर 
विश्वास नही है, मेरी सेना पर विश्वास है! आखिर 
उन्होने कहा-- अजुन मैं तुम्हारा हुँ और दुर्योधन ! सेना 
तुम्हारी है । 

प्रजुन को कृष्ण पर और दुर्योधन को सेना पर 
हा था। फल क्या हुआ ? गीता के अन्त में कहा 

यत्र योग्रेइवर' कृष्णो यत्न पार्यों धनुधर'। 


सजय घृतराष्ट्र से कहते हैं--आप युद्ध के विषय में 
क्या पूछते है ” यह निश्चित समभ्िकिए कि जिस ओर योगे- 
इवर कृष्ण और धनुर्घर अजुन है, विजय उसी पक्ष की 
होगी । विरोधी पक्ष को विजय मिलना असभव है । 

गीता की आलकारिक भाषा में उलझा रहने वाला 
यही समझेगा कि गीता लडाई के लिए उत्साहित करने 
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वाली पुस्तक है। लेकिन अ्लकारो के आवरण को दूर 
करके उसके तथ्यो को समभते वाला ही उसके मर्म को 
समझ सकता है । गीता अगर सिफ महाभारत युद्ध के 
लिए ही थी तो श्रब किस काम की ? और लडाई कराने 
वाली पुस्तक को हाथ में लेने की आवश्यकता ही क्या हैं / 
मगर बात ऐसी नही है | सम्यरदुष्टि के साथ उसे समभने 
का प्रयत्न करने पर उसमे कई खूबिया मिलती हैं । 

शास्त्र वह है जिसके सुनने पर आत्मा मे नवीन 
ज्योति जागृत होती है। जिसके सुन लेने पर भी नवीन 
ज्योति नही जागती, उसे सुनो भले ही, पर ज्योति जागने 
पर कुछ निराली ही बात होती है । 

गाधीजी ने गीता की अन्तिम टिप्पणी मे लिखा है-- 
योगेश्वर कृष्ण का अर्थ है, अनुभवर्तिद्ध शुद्ध ज्ञान श्रौर 
अजु न का आशय है-- उस शुद्ध ज्ञान के अनुसार की 
जाने वाली क्रिया । थोथा ज्ञान काम का नहीं । थोथी 
क्रिया भी निकम्मी है। अनुभवसिद्ध शुद्ध ज्ञान से युक्त 
शुद्ध क्रिया ही सुफलदायिनी होती है। जहाँ दोनो का 
समन्वय है, वहाँ सिद्धि हाथ बा्धे खडी रहती है । 

श्रीकृष्ण ने कहा था-- हम शास्त्र नही उठाए गे, 
केवल ज्ञान देंगे । इसका भ्रर्थ यही है कि ज्ञान प्राप्त करके 
क्रिया करने से ही सिद्धि प्राप्त होती है । 

हत ज्ञान क्रियाहीनं, हता चाज्ञानिना किया । 

क्रिया से शून्य ज्ञान और ज्ञान से शुन्य क्रिया दोनो 
वेकार है । साराश यह है कि उस अदृश्य शक्ति पर 
विश्वास रखकर निष्काम भाव से, ज्ञानयुक्त क्रिया करोगे 
तो बेडा पार हुए बिना नहीं रहेगा । 
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| (स्क) 


ग्राचार्य मानतु ग कहते है-- हे भुवनभूषण ! मुझे 
इस बात में कोई झ्ाइचय नहीं जान पडता कि आपको 
स्तुति करने वाला आप ज॑सा बन जाता है। ऐसा होना 
तो स्वाभाविक है । या तो अनहोनी बात हो जाने पर 
ग्राइचर्य होता है या जिससे जो काम होना सभव न प्रतीत 
होता हो, फिर भी वह उसे कर डाले । विनीत पुत्र पिता 
की और पतिक्नता स्त्री पति की सेवा करे तो आइचरय नही । 
आइचर्य तो तब है, जब अविनीत पुत्र पिता की और असती 
सत्रो पति की सेवा करे | इस कथन के अनुसार परमात्मा 
के गुणों का स्तवन करने से, स्तवन करने वाला अगर स्वय 
परमात्मा वन जाता है तो आश्चर्य ही क्‍या है ' 


प्रइत किया जा सकता है-- परमात्मा अ्नादि और 
अनन्त है । ऐसी स्थिति में परमात्मा के गरुणो का स्तवन 
करने वाला परमात्मा किस प्रकार बन सकता है ? क्‍या 
आत्मा में ऐसे गुण हैं कि वह परमात्मा के साथ एकाग्रता 
साथ कर परमात्मा बन जाए ? गत्मा और परमात्मा 


जब अलग-अलग हैं तो आत्मा का परमात्मा बन जाना 
अचरज की बात क्यो नही है ” 


जब तक वस्तु का ठीक-ठीक स्वभाव मालूम नहीं 
होता तव तक भ्रम बना ही रहता है। परन्तु गम्भीर 
विचार करके वस्तुस्वरूप समझ लेने पर भ्रम हट जाता है । 
आत्मा ओर परमात्मा के विषय में पहली बात यह समझ 
लेना आवश्यक है कि वास्तव में दोनो मे कोई मौलिक 


अन्तर नही है । मैं अनेक वार कह चुका ह कि आत्मा 
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जब तक आवरणों से लिपटा है, जब तक उसकी अनन्त 
वक्तियाँ कुण्ठित हैं, तव तक वह आत्मा है। श्रात्मा को 
सम्पूर्ण मलीनता हट जाती है, आत्मा अपनी बुद्ध दशा में 
आरा जाता है, तब उसमे परम विशेषण लगा दिया जाता 
है । अर्थात्‌ आत्मा परम-शआ्रात्म-परमात्मा कहलाने लगता 
है । परमात्मा को अनादि मानना अ्रमपूर्ण है । अगर आत्मा 
लाख प्रयत्त करने पर भी परमात्मा नही बन सकता त॑ 
उसका पुरुपार्थ व्यर्थ ही सिद्ध होता हैं। अतएवं यह निश्चित 
है कि आत्मा परमात्मा के प्रति जब एकाग्र बन जाता हैं 
तो वह स्वय परमात्मा का रूप घारण कर लेता हूँ। 


आप भोजन करते हैं । भोज्य पदार्थों मे किसी का 
नाम रोटी है, किसी का नाम भात हुँ, किसी का और 
कुछ । इन भोज्य वस्तुओं को जब आप ग्रहण करते है तो 
वह शरीर का रूप धारण कर लेती हैं। पहले जो श्राह्मर 
के रूप मे थी वही अभ्रव शरीर के रूप में परिणत हो जाती 
हैं । शरीर में भी उनके नाना रूप बनते हैं, ज॑से रक्त, 
मज्जा, हड्डी आदि । यह सब धातुए' अन्न से ही बनी हैं। 
अन्न में यह जो विलक्षण परिवर्तन हुआ है सो आपकी 
चैतन्यशक्ति के प्रताप से ही हुआ है । मुर्दे के पेट में रोटी 
दूस दी जाय तो वह सड-गल जायगी । उससे रस, रक्त 
आदि नही बनेगा । चैतन्य शक्ति के सयोग से अन्न के द्वारा 
रक्त श्रादि घातुओं के निर्माण का कार्य प्रतिदिन, यहाँ तक 
कि प्रतिक्षण होता रहता हैं। अपनी चेतना मे ऐसी अद्‌- 
भुत शक्ति हैं। मगर हम लोग इसका विचार ही नहीं 
करते कि चेतन आत्मा में कैसी-कंसी श्ञक्तियाँ भरी हे ! 
रोटी से रक्त बनता है, इस बात को छोड कर आ्ब आगे 
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की बात पर विचार कीजिए । यह देखिए कि उस रोटी से 
आत्मा में कौन-कौन-सी श्ाक्तियाँ निखरती है। दूध का 
आहार नहीं किया गया हो और वह पाजन्न मे पडा हो तो 
जगत्‌ के किसी भी वैज्ञानिक मे यह शक्ति है कि वह उसे 
आ्रॉख के रूप में परिणत कर सके ”? जिन आअआँखो से आप 
देखते है, उन्हे बनाने की किसी मे ताकत है ? लेकिन 
आपका चिदानन्द नित्य ही बनाता रहता है । 


जब आप चंतन्य शक्ति के द्वारा जड से भी सब 
काम करा सकते है, जड भी आपकी चेतन्य शक्ति से मिल 
जाता है और उस जड को भी आपके चंतन्य से शरक्ति 
मिलती है । तो फिर क्‍या आइचये है कि आत्मा, परमा- 
त्मा से लगकर परमात्मा बन जाता है ” जब उस अन्न 


को आपको आत्मा शक्ति प्रदान करती है तो आात्मा को 
परमात्मा शक्ति क्यो नही देगा ? 


मित्रो ! ससार की समस्त शक्तियों से आपकी चैतन्य 
शक्ति बढ़कर है और अलौकिक है। जड शक्तियो को एक- 
त्रित करके अगर आप चैतन्य शक्ति से तोलेंगे तो पता 
चलेगा कि अन्य शक्तियाँ चैतन्य शक्ति के सामने कुछ भी 
नही हैं-- नगण्य हैं । 

डाक्टर नकली आँख बनाते हैं, लेकिन उससे दिखाई 
नही देता । परन्तु जिन आँखो से आप देख सकते हैं, 
जिनकी उत्पत्ति स्वाभाविक रूप से, अन्न से, या माता-पित 
के रक्त से हुई है, जो आँखे आपकी आन्‍्तरिक शक्ति से 
बती हैं, उन सरीखी आखें कोई बना सकता है? 

नही !” 


चीटी और रेल में से किसकी शक्ति अधिक है ? 


"३१२ बीकानेर का व्याख्यान 


शक्ति वैसे ही बढ जाती है, जैसे तीन इकाइयाँ मिल जाने 
पर एक सौ ग्यारह हो जाते हैं। इन तीनो के होने पर 
भी अगर विवेक हुआ तो वह इन्हे ठीक रास्ते पर लगा 
देता है । अगर अ्रविवेक हुआ तो मत पूछिये बात फिर 
तो अनर्थ की सीमा नहीं रहती । 

टाल्सटाय को तीनो शक्तिया प्राप्त थी और ऊपर 
से अविवेक था । इस कारण उसने कु वारी कन्या को अ्रष्ट 
कर दिया । कन्या गर्भवती हो गई । घर वालो ने समगर्भा 
समभ कर उसे घर से निकाल दिया । कुछ दिन तक तो 
वह इधर-उधर भटकती रही, मगर दूसरा मार्ग न मिलने 
से उसने वेश्यावृत्ति अ्रद्भीकार कर ली | कहा है-- 


विवेकश्रष्टाना भवति विनिपात* शतसुख. । 


जो एक बार विवेक से भ्रष्ट हो जाता है उसका 
पतन होता ही चला जाता है। कोई भी स्त्री जब पर्तित 
होती है और उसकी पवित्रता मलीनता के रूप मे परिणत 
हो जाती है तो फिर उसके पतन का ठिकाना नही रहता । 
वेद्या के सम्बन्ध मे भी यही बात हैं। वेश्या किन-किन 
नीच कार्यों मे प्रवृत्ति नही करती, यह कहना कठिन है । 
इस वेद्या ने भी किसी धनिक को अपने चंगुल में फास 
लिया और घन के लोभ में पडकर उसे मार डाला । पुलिस 
ने पता लगा लिया और वेश्या अदालत मे पेज की गईं । 
सयोगवश उस अदालत का न्यायाधीश बढ़ी टाल्सटाय था, 
जिसने उसे भ्रष्ट किया था और जिसकी बदौलत उसे 
वेश्यावृत्ति स्वीकार करने के लिए बाध्य होना पडा था । वेश्या 
ने तो उसे नही पहचान पाया, मगर वह वेश्या को पह 
चान गया । टात्सटाय ने उस वेश्या को घेर्य वन्धाकर 
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हत्या के विषय में पूछा । वेश्या ने हत्या करने का अप- 
राध स्वीकार करते हुए कहा-- मुझे एक पापी ने धन 
का लोभ देकर भ्रष्ट किया । उस समय मैं श्रबोध थी और 
उस पाप के परिणाम को नहीं समझे सकी थीं। इसी 
कारण मै उसके चग्रुल मे आरा गई | मैं गर्भवती हुई । घर 
से निकाली गई । निरुपाय होकर मैंने वेश्यावृत्ति स्वीकार 
कर ली । एक दूसरी वेश्या की बातों मे आकर घन के 
लिए मैंने इस धनिक की हत्या की । 


वेदया का बयान सुनते-सुनते टाल्सटाय घबरा उठा। 
उसकी भ्रन्तरात्मा प्रइन करने लगी--- इस हत्या के लिए 
कौन उत्तरदायी है वेश्या या मैं ” वास्तव मे इस पाप 
के लिए यह अपराधिनी नही है । अपराधी मै हूं । 


लोग अपने अपराधों को छिपाना जानते हैं, उन्हे 
स्वीकार करना नहीं आता । इस अविद्या से आज ससार 
पतित हो रहा है । 


टाल्सटाय अपने पाप की भीपणता का विचार करके 
इतने घबराये कि पसीने से तर हो गये । पास मे बैठे हुए 
दूसरे न्यायाधीश उसकी यह दशा देखकर आश्चर्य करने 
लगे । टाल्सटाय की परेशानी और घवराहट का कारण 
समभ में नहीं आया । टाल्सटाय ने अपना आसन छोड 
दिया । उनकी जगह दूसरा जज अभियोग का विचार करने 
के लिए बठा । टाल्सटाय ने जाते हुए अपने स्थानापन्न 


जज से कहा-- किसी भी उपाय से इस वेश्या को फासी 
से बचा लेना । 


टाल्सटाय एकान्त में जाकर जी भर रोये और अपने 
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रेल की 

क्योकि आप समभते हैं कि रेल सवारी का काम 
देती है श्रौर हजारों मन बोक खीचती है लेकिन चीटी तो 
बेचारी चीटी ही रही ! लेकिन यह उत्तर देते समय आपने 
अपनी बुद्धि का ठीक उफ्योग नहीं किया । वास्तव में जो 
शक्ति चीटी में है वह रेल में कदापि नहीं हो सकती । 
रेल जड़ है | वह घुमाने से घूमती है, चलाने से चलती है। 
उसे चलाने के लिए पटरी, ड्राइवर आदि की आवश्यकता 
होती है और इंजिनियर उसे बनाता है। चीटी बिना किसी 
की सहायता के स्वय ही दीवाल पर चढ जाती है और 
उतर जाती है। कया रेल इस प्रकार चढ़-उतर सकती है £ 

नही ! 

तो फिर विचार करना चादिए कि चीटी और रेल 
में स्वृतन्त्रशक्ति सम्पन्न कौन हैँ ? आप परतत्रता के सस्कारों 
में पडकर स्वतन्त्रता को भूल गये है । मगर आप विचार 
करेंगे तो चीटी के सामने रेल तुच्छ दिखाई देगी । चीटी 
क्या-क्या करती है, किस-किस प्रकार से कैसी-कैसी बातों 
का पता लगाती हुँ और किस प्रकार सगठित होकर कार्य 
को सम्पादित करती है, इत्यादि बातों पर विचार करेगे 
तो चीटी के सामने मनुष्य को भी लज्जित हो जाना 
पडेंगा । 

कहने का आशय यह हूँ कि जब दूघ का खन आदि 
वन जाता हें तो यह सिद्ध है कि आत्मा में शक्ति हैँ । 
प्रन्‍न यही है कि उस शक्ति का उपयोग कहाँ किया जाय ? 
इस सम्बन्ध में विद्वानों और शास्त्रकारों का मत हूँ कि जड 
पदार्थों के प्रति जो अहकार हैँ, उसे हटा लिया जाय और 
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आत्मा की समस्त शक्ति उसे ऊध्वेगामी बनाने में ही लगाई 
जाय । ऐसा करने से आत्मा की शक्ति बढ़ेगी और वह 
परमात्मा बन जायगा । 

कल एक सज्जन (श्री रामनरेश त्रिपाठी) के सामने 
मैंने टाल्सटाय का जिक्र किया । तब उन्हों ने उसके जीवन 
की एक बात मुझे सुनाई । उसके पतित्त जीवन का उत्थान 
किस प्रकार हुआ, यह दिखलाने के लिए ही मैं उस घटना 
का उल्लेख कर रहा हू | दाल्सटाय का पतन इईंतेच। अधिक 
हो चुका था कि उसके कुक्ृत्यो की पराकाडा हो चुको 
थी । शायद ही कोई कुकर्म शेष रहा होगा, जिसका टाल्स- 
टाय ने सेवन न किया हो । ऐसी पतित ग्रात्मा एक वेश्या 
की घटना से जागृत हो उठी । 

एक सुन्दर कु वारी कन्या को टाल्सटाय ने धन का 
लोभ देकर अष्ट किया था | वह उस समय युवक तो था 
ही, धन भी उसके पास चालीस लाख रूबेल का था और 
साथ ही सत्ता भी प्राप्त थी । एक रूबेल क रीब डेढ रुपये 
के वराबर माना जाता है। टाल्सटाय राजघराने में जन्मा 
था, अ्रतएव अधिकार भी उसे प्राप्त था । 

यौवन धनसम्पत्ति.. प्रभुत्वमविवेकिता ॥ 
एकंकमप्यनर्थाय. किमु यज्ञ॒ चतुष्टयस ? 

जवानी, धन, अधिकार और अविवेक मे से कोई एक 
भी अनर्थ का कारण हो जाता है । जहाँ चारों मिल जाए 
वहाँ तो कहना ही क्‍या है ”? यह चाण्डाल-चौकडी सभी 
ग्नर्थों का कारण बन जाती है । प्रथम तो युवावस्था को 
ही शान्तिपूर्वक विताना कठिन है । फिर ऊपर से घन- 
सम्पत्ति और अधिकार मिल जाय तो उसकी अनर्थकारी 
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शक्ति वैसे ही बढ जाती है, जैसे तीन इकाइयाँ मिल जाने 
पर एक सौ ग्यारह हो जाते है। इन तीनो के होने पर 
भी अ्रगर विवेक हुआ तो वह इन्हे ठीक रास्ते पर लगा 
देता है। अगर अविवेक हुआ तो मत पूछिये बात !' फिर 
तो अनर्थ की सीमा नहीं रहती । 

टाल्सटाय को तीनो शक्तिया प्राप्त थी और ऊपर 
से अ्रविवेक था । इस कारण उसने कु वारी कन्या को अ्रष्ट 
कर दिया । कन्या गर्भवती हो गई । घर वालो ने सगर्भा 
समझ कर उसे घर से निकाल दिया । कुछ दिन तक तो 
वह इधर-उधर भटकती रही, मगर दूसरा मार्ग न मिलने 
से उसने वेश्यावृत्ति श्रद्भीकार कर ली | कहा है-- 


विवेकश्रष्टाना भवति विनिपात. शतमुख. । 


जो एक बार विवेक से अ्रष्ट हो जाता है उसका 
पतन होता ही चला जाता है। कोई भी स्त्री जब पतित 
होती है और उसकी पवित्रता मलीनता के रूप में परिणत 
हो जाती है तो फिर उसके पतन का ठिकाना नही रहता । 
वेश्या के सम्बन्ध मे भी यही बात हैं। वेश्या किन-कित 
नीच कार्यों मे प्रवत्ति नही करती, यह कहना कठिन है । 
इस वेश्या ने भी किसी घनिक को अपने चग्रुल में फास 
लिया और घन के लोभ में पडकर उसे मार डाला । पुलिस 
ने पता लगा लिया और वेश्या अदालत मे पेश की गई । 
सयोगवश उस अदालत का न्यायाधीश बड़ी टाल्सटाय था, 
जिसने उसे भ्रष्ट किया था और जिसकी बदौलत उसे 
वेदयावृत्ति स्वीकार करने के लिए बाध्य होना पडा था । वेश्या 
ने तो उसे नही पहचान पाया, मगर वह वेश्या को पह- 
चान गया । टाल्सटाय ने उस वेश्या को घैये॑ वन्धाकर 
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हत्या के विषय में पूछा । वेश्या ने हत्या करने का अअप- 
राघ स्वीकार करते हुए कहा-- “मुझे एक पापी ने धन 
का लोभ देकर भ्रष्ट किया । उस समय मैं भ्रबोध थी श्रौर 
उस पाप के परिणाम को नहीं समझ सकी थीं । इसी 
कारण मैं उसके चंगुल में आ गई । मैं गर्भवती हुई | घर 
से निकाली गई । निरुपाय होकर मैंने वेश्यावृत्ति स्वीकार 
कर ली । एक दूसरी वेश्या की बातों में आकर धन के 
लिए मैंने इस धनिक की हत्या की । 


वेश्या का बयान सुनते-सुनते टाल्सटाय घबरा उठा। 
उसकी अचन्‍्तरात्मा प्रश्न करने लगी-- इस हत्या के लिए 
कौन उत्तरदायी है - वेश्या या मैं ” वास्तव में इस पाप 
के लिए यह अपराधिनी नही है । अ्रपराधी मैं हूं । 


लोग अपने अपराधों को छिपाना जानते हैं, उन्हे 
स्वीकार करना नही आता । इस अविद्या से आज ससार 
पतित हो रहा है । 


टाल्सटाय अपने पाप की भीपणता का विचार करके 
इतने घबराये कि पसीने से तर हो गये । पास मे बैठे हुए 
दूसरे न्यायाधीश उसकी यह दशा देखकर गआ्राइचर्य करने 
लगे । टाल्सटाय की परेशानी और घबराहट का कारण 
समभ में नहीं आया । टाल्सटाय ने अपना आसन छोड 
दिया । उनकी जगह दूसरा जज अभियोग का विचार करने 
के लिए बैठा । टाल्सटाय ने जाते हुए अपने स्थानापन्न 


जज से कहा-- किसी भी उपाय से इस वेश्या को फासी 
से बचा लेना । 


टात्सटाय एकान्त में जाकर जी भर रोये और अपने 
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अपराध के लिए परचात्ताप करने लगे | वह सोचने लगे-- 
इस वेश्या के समस्त पापों का कारण मै ही हू । वेश्या 
पापिनी नही, मैं पापी हू । मैंने ही इसे पापकाय में प्रवत्त 
किया है.। ईश्वर का उपदेश दूसरी जगह नही, उन बधुभ्रों 
से ही मिल सकता है, जिन्हे हमने हानि पहुचाई है, वे 
हमारे विषय में क्या कहते होगे ? इस वेश्या ने यथार्थ 
ही कहा है । 

अदालत ने वेश्या को साइबेरिया भेज दिया । साइ- 
बेरिया रूस का वह भाग है जो वहाँ का काला पानी 
समझा जाता है और जहाँ शीत अधिक पडता है । 


टाल्सटाय सोचने लगे-- वेश्या को तो दड' मिल 
गया । पर असली अपराधी बच गया । मगर दूसरे की 
निगाहो से बच गया तो क्‍या हुआ, मैं अ्रपनी निगाह से 
कसे बच सकता हु ? टठाल्सठाय ने साइबेरिया के अधि- 
कारियो से मिल-जुल कर उस वेश्या को सहायता पहुचाना 
आ्रारम्भ किया । उसने यह भी प्रवनच्ध कर लिया कि वेश्या 
के समाचार उसे मिलते रहे । यद्यपि टाल्सटाय उसकी 
यथायोग्य सहायता कर रहा था, किन्तु किसी के पूछने पर 
वह यही उत्तर देती थी कि एक दुष्ट ने मुझे भ्रष्ट कर 
दिया,था और उसी पापी का पाप मै यहाँ भोग रही हु । 

वेश्या के यह उद्गार टाल्सटाय को मालूम होते रहते 
थे । दूसरा होता तो कह सकता था-- क्या मैं अकेला ही 
पापी हु ? उसने भी तो पाप किया था । उस पापिनी की 
मैने जान बचाई और सहायता भी कर रहा हु, इतने पर 
भी वह ऐसा कहती है ! लेकिन इस घटना से टाल्सटाय 
की आँखे खुल चुकी थी । वह उस वेश्या की बातें सुनकर 
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पदचात्ताप करते और उसकी अधिकाधिक सहायता करते 
थे । वह सोचते-- मेरा ही पाप उसके पास पहुचकर ऐसा 
कहला रहा है । वह मुझे अपशब्द नही कहती वरन्‌ मगल- 
उपदेश दे रही है। धीरे-घीरे टाल्सटाय के जोवन में आमूल 
परिवर्त्तन हो गया । 


सन्देह किया जा सकता है कि कही गालियो से या 
वेश्या से भी उपदेश मिल सकता है ” इसका उत्तर यही 
है कि हम सब में और वेश्या में मूल तत्त्व तो एक ही है । 
मगर उसे समभने के लिए गहराई मे घुसना पडता है । 
इसी प्रकार आत्मा और परमात्मा मे भी मूल तत्त्व समान 
है ! उसे खोज लेने, उस तक पहुचने और प्राप्त करने के 
लिए जिस उपाय की आवश्यकता है, वह आचार्य मानतुग 
ने प्रकट कर दिया है । 


मित्रो | आप लोग दूसरो की बुराई देखना छोडकर 
अपनी वुराइयाँ देखो । यह देखो कि आपने दूसरो को 
पतित ही किया है या किसी का उत्थान भी किया है ? 
इस बात पर विचार करने से आपका उत्थान होगा । 
ईइवर दूर नही है । जिनको तुमने पतित किया है, उनके 
शअ्रन्त करण से निकलने वाली ध्वनि अपने कानो से सुनो 
ओर सोचो कि वह तुम्हारे विषय मे क्‍या कहते है ? 

टाल्सटाय ने वेश्या को अ्रष्ट किया था। श्रगर 
आपके जीवन में ऐसा कोई काला धव्वा नहीं है तो आप 
भाग्यशाली है ! लेकिन दूसरे पदार्थों को तो आप अरष्ट 
करते ही है । यह कपडे जब तक आपने नही पहने थे, 
पवित्र माने जाते थे, मगर आपके पहन लेने पर यह निर्मा- 
लय हो गये । इसी प्रकार आप स्वादिष्ट और सुगधित 


बरी 


कर्ज 
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भोजन पेट में डालते है | मगर पेट में पहुंचकर उसकी क्या 
स्थिति हो जाती है ” क्‍या आप पवित्र वस्तु को अपवित्र 
करने के लिए ही पैदा हुए है ”? मित्रो ! दूसरे के कल्याण 
में अपना कल्याण मानने से आत्मा का उद्धार होने मे देर 
नहीं लगती । इसलिए शास्त्र मे कहा गया है-- 


परोपकाराय सता विभूतयः ॥ 


ग्र्थात्‌-- सत्पुरुषो की विभूतियाँ परोपकार के लिए 
होती हैं । 

टाल्सटाय ने घीरे-घीरे ही सही, पर अपनी सम्पत्ति 
किस प्रकार परोपकार मे लगाई, यह देखने योग्य है । 


आप सदा माल खाते है | गझ्रापके खाने के समय एक 
दिन कोई भूखा आ गया और आपने उसे थोड़ा-सा दे 
दिया तो बुरा नही है, पर ऐसा करने में आपकी कोई 
विशेषता भी नहीं है | विशेषता तो तब है जब आप इस 
बात का विचार करे कि- यह भूखा क्यो मर रहा है ” 
एक. जून का भोजन तो मैंने दिया है, पर इससे क्‍या इस 
को दरिद्रता जीवन भर की दूर हो जायगी ” इसका यह 
दुख किस प्रकार दूर हो सकता है ”? अगर आप इस 
प्रकार- विचार करेगे और झ्रापके हृदय मे थोडी-बहुत भी 
दयाभावना होगी तो आपका खाना-पीना छूट जायगा और 
उसका दुख दूर करने की चिन्ता लग जायगी । इसी प्रकार 
विचार कर बडी-बडी ऋद्धि वाले अपनी ऋद्धि छोड देते 
, हैं । घन्नाजी बत्तीस कोट्टि दीनारों का त्याग करके मुनि 
' बने थे । मुनि होने के बाद वे ऐसा भोजन करते थे जंसा 
' गरीब से गरीब भी करना पसद नही कर सकता । झाज 
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यह बाते आपको अदुभुत मालूम होती -हैं और आपकी 
कल्पना में भी नही आती, लेकिन जेन कथाओं पर विचार 
करो कि वे क्‍या सन्देश देती हैं ” उनसे क्‍या परिणाम 
निकलता है ? बत्तीस कोटि दीनारों के स्वामी का भोजन 
कंसा रहा होगा ”? और अब वही दो दिन के बाद तीसरे 
दिन भोजन करते हैं और वह भी रूखा-सूखा, नीरस, बचा- 
खचा, जिसे भिखारी भी खाना पसद न करे। यह बात 
आज कल्पना मे भी आती है ” थोडी देर*«* के लिए इसे 
कल्पना ही मान लो, फिर भी टाल्सटाय आदि के सिद्धातो 
पर दृष्टि डालते हुए विचार किया जाय तो मालूम होगा 
कि यह कल्पना भी कितनी सहृदयतापूर्ण, सत्य, शिव, सुन्दर 
और बुद्धिमत्ता से परिपूर्ण है। लेकिन एक बात बात आप 
ध्यान में रखिए | कल्पना किसी सर्वथा असत्‌ पदार्थ की 
नही को जाती । जो वस्तु किसी श्रश मे विद्यमान होती 
जिसका किसी रूप मे सिलसिला चाल होता है, उसी 
की कल्पना की जाती है | कल्पना के लिए कोई आधार 
तो होना ही चाहिए । निराधार कल्पना सभव नही है। 
धन्‍ना (घधन्यकुमार) मुनि के इस चरित से प्रकट होता है 
कि उस समय अनेक भहात्माओ ने आश्चर्यजनक सादगी 
घारण की थी । 
राम ने जनक के घर और अपने घर कैसे-कैसे बढिया 
भोजन किये होंगे ? परन्तु वनवास के समय वे अपने साथ 
कुछ ले गये थे ? 
"नही । 


उन्होने वन में खट्ट -मीठें कटुक-कसैले वनफल खाये 
थे । उन फलों को पकाने वाली सीता थी और लाने वाले 
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लक्ष्म्ण थे । क्‍या श्राज के घनिक लोग इस प्रकार का 
जीवन व्यतीत कर सकते हैं ? ञ्राज तो ऐसी स्थिति की 
कल्पना भात्र से ही लोगों का गला सूखने लगता है ! 
राणा प्रताप श्रटारह वर्ष तक अपनी रानी और 
अपने बाल-वच्चों के साथ वन में भटकते रहे । जगली 
अन्न और फलों से गुजारा करते रहे । उस रूखे- सूखे भोजन 
के समय भी जब णत्रु आ पहुचते तो भोजन त्याग कर 
उनका सामना करते रहे । आज के लोग भोगो के कीडे 
वन रहे हैं, इसी से उन्हें यह घटनाएँ कब्पित मालूम 
पड़ती है । 
रामचन्द्र को वन के कटुक फल क्यों अच्छे लगे थे ? 
क्या कारण था कि भरत और कैकेयी के श्रयोध्या लौटने 
के श्राग्रह को ठुकराकर उन्होंने वनवास के कप्टों को स्वे- 
च्छापुर्वक श्रगीकार किया ? राम समग्र भारत के समक्ष 
एक ग्रादर्श उपस्थित करना चाहते थे । इसीलिए उन्होने 
हँसते-हँसते सकटो का सामना किया | ग्राज श्राप लोग 
चाहे जितनी कायरता दिखलाए, भगर इस भारतभूमि पर 
उन महात्माओश्रों के चरण पड़ चुके हैं । श्रतएव भारत मे 
कब कौन-सी शक्ति थ्रा जाएगी, यह नद्दी कहा जा सकता । 
ज॑से ठाल्सटाय ने विचार किया था कि इस वाई को 


विगाडने बाला कौन है, उसी प्रका र राम भी विचारते 


का मेरी माता के पवित्र हृदय को विगाडने वाला कौन 
९ 


में आपसे प्रइन करता ह कि हिन्दुस्तान को विगाडने 
वाला कीन है ? अगर आप परावलम्बी जीवन का त्याग 
कर द॑ं, ता स्वतन्त्रजीवी बनें, फिजूल के खाने-पीने झौर 
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पहनने-ओढने के चक्कर में न पडे तथा अपने कर्त्तव्य का 
विचार कर पालन करे तो देश में पाप श्रा सकता है ? 


भ्न्न ही | ! 


कोन इस बात्त को अस्वीकार कर सकता है कि 
हमारे कर्त्तव्य न पालने से ही देश में पाप आ घुसा है ! 


राम ने विचार किया कि माता कीकयी के मन में 
यह भेदभाव क्यों आया कि राम हमारा बेटा नही है, 
भरत हमारा बेटा है, राम को राज्य मिलेगा तो कौदल्या 


प्रसन्ञ होगी और भरत को राज्य मिलेगा तो मैं प्रसन्न 
होऊँगी । 


आप कंकयी को बुरी कह देने मे देर नही लगाते, 
भगर राम ने उसे बुरी क्यो नहीं कहा, अगर यह समभ 
ले तो आप का दुःख ही मिट जाय । जिस दिन ससार 
राम के इस कार्य का मर्मे समझ लेगा उस दिन ससार 
स्वर्ग बन जायगा। राम अगर राम सरीखे ही न होकर 
जैसा आप सोचते हैं वैसे हो तो उनके राज्य को छीनने की 
किसी मे शक्ति नही थी । कैकयी को छोडकर सभी उनके 
पक्ष में थे। राम कह सकते थे-- 'तुम स्त्री हो । घर का 


काम सभालो । राज्य हमारा है और हमारा ही रहेगा !' 
पर उन्होने ऐसा नही कहा । 


राम अगर भरत के लिए अपने अधिकार का राज्य 
न छोडते और अयोध्या मे ही मौज उडाते रहते तो आज 
उनका नाम कोन लेता ? मगर उन्होने कैकयी के हृदय 


को पहचाना और उसमे पैदा होने वाली दुई को भी समझ 
लिया | बढ़ कटते लगो-.. फिस्ा पता पे से ै>-+ >>... -* 
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उस घर मे माता के हृदय में इस प्रकार के विचार उत्पन्न 
होता मेरा दुर्भाग्य है । माता की यह दुर्भावना मेरी तपस्या 
से ही दूर होगी । यहाँ के राज्य का कार्य तो भरत सभाल 
ही लेगा, मगर सप्तार की शुद्धि का काम मुझे ही करता 
होगा । अगर मैंने सादगी घारण न की, गंरीबों के योग्य 
वस्त्र न पहने और गरीबो जेसा भोजन न किया तथा राज- 
महल को न त्यागा तो मेरे द्वारा न्गरीबो का कल्याण न 


होगा। 3 


इन महान आदर्शों, पर ही टाल्सटाय आदि के विचार 
वने है । लेकिन हमारा देश कितनी पतन-श्रवस्था में पहुच 
गया है कि इन कथाओं को ही असभव मानता है ' 


राम को अगर रावण का पराजय ही करना अभीष्ट 
होता तो इस उदय की पूति के लिए; वन में जाने की 
क्या आवश्यकता थी ? श्रयोध्या मे रहते हुए-ही उसे परा- 
सत करने की तेयारी वे क़र सकते थे । अयोध्या मे सेना 
सजाकर रावण पर.चढाई कर-सकते थे और उसे जीत 
सकते थे । फिर ऐसा न करके वन में जाकर नगे पर 
घूमने, वनफल- खाने, सर्दी-गर्मी और वर्षा का कष्ट सहने, 
महल छोडकर भाडो के नीचे सोने और कुटिया में रहने 
की क्‍या आवश्यकता थी ? क्‍या ,राम को, जो राजकुमार 
थे और राज्य के उत्तराधिकारी थे, ऐसा करता शोभा 
देता है ” पर इसका रहस्य तो वही समभ सकता 
जिसने शुद्ध चित्त से मनन किया हो | दुखी जीवन में किस 
प्रकार उत्थान भरा है, यह देखने के लिए राम का जीवन 
स्वच्छ दर्पण है । वे लोगो को त्याग की महिमा दिखलाना 
चाहते थे और अपनी जीवनी से ही बतलाना चाहते थे कि 
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जो काम शस्त्रो से भी संभव नहीं है वह त्याग के प्रभाव 
से सहज ही हो सकता है। राम ने वड़ी खूबी के साथ 
यह दिखला दिया है । 


राम की महिमा रावण को मारने से नही, त्याग के 
कारण है | वन-भ्रमण के कष्टो से उनका शरीर तो अ्रवश्य 
दुबला हुआ होगा पर आत्मा तो उनका बलवान ही हुआ । 
आ्रात्मा को बलवान्‌ बनाने की यह स्रीधी चर्या सीखाने से 
ही राम सब के हृदयेशवर हुए हैं। श्रगर राम ने शरस्त्रों 
से ही काम लिया होता तो वे चाहे बडे-राजा हो जाते 
पर आज जैसे सब के स्मरणीय बने हुए है, वैसे न हो सके 
होते । 

भगवान्‌ महावीर की तरफ खयाल करो । उन्होंने 
तप का कष्ट क्यो सहन किया ? उन्हे कर्म ही खपाने थे 
तो कर्म खपाने के लिए शुक्लध्यान आदि साधनों को वे 
भलीभाॉति जानते थे । मगर भगवान्‌ ने व्यवस्थित रूप से 
धर्मशासन चालू रह सके, इस उहँइय से सघ की स्थापना 
की और सघ का उद्धार करने के लिए, जनता को सिखाने 
के लिए तप किया । इसी हेतु भगवान ने पाच मास और 
पच्चीस दिन के महान्‌ उपवास के पारणे मे उडद के छिलके 
खाये । ऐसा करके उन्होने तप, त्याग और सादगी का 
आदश स्थापित किया । ऐसी स्थिति में आप लोग सादगी 
न घारण करके मौज-शोक मे रहते हुए ही घर्म माने तो 
कहना होगा कि अभी आप दया-धर्म से दूर है । 

जो भावनाशील व्यक्ति ससार के दु खों को अपना 
दो दुख मानता है, उसे अपना व्यक्तिगत दुख जान ही 
नही पडता । रोग होने पर आप दुर्गंधयुक्त और कडवी 
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दवाई गले के नीचे उतार जाते है। आ॥ राप जानते है कि 
हमारे पेट में रोग है और यह दवा हमे शाति पहुचायगी | 
इसी विचार से आप दवा पी जाते हैं और वैद्य को पुर- 
स्कार देते हैँ | ऐसी ही बात महापुरुषों के कष्टसहन में भी 
है । अन्तर है तो यही कि आप सिर्फ अपने ही दुख को 
दुख समभते है और महापुरुष ससार के दुख को अपना 
दुख मानते है । राम को अपनी माता का हृदय शुद्ध करना 
था । महावीर स्वामी को साधु, साध्वी, श्रावक और 
श्राविका का सघ चलाकर उनके दुखो का श्रन्त करना 
था । धन्यकुमार (धन्ता) मुनि को दूसरे मुनियों के सामने 
प्राद्श उपस्थित करना था । इसीलिए तो चौदह हजार 
मुनियों में यह बहुत उत्तम मुनि माने जाते थे । 

मतलब यह है कि दूसरों के दुख को अपना दुख 
प्तानकर उनको सहायता करना और अ्रपनी सकीरण्ण वत्तियो 
को व्यापक बना लेना ही आध्यात्मिक उत्कर्ष का उपाय 
है । आध्यात्मिक उत्कर्ष की चरम सीमा ही परमात्मदद्मा 
प्राप्त होना है । भगवान्‌ की स्तुति और भावना से उसकी 


प्राप्ति होती है । 
(क) 


स्तुतिकार ने भगवान्‌ ऋषभदेव की स्तुति करते हुए 
उन्हें भुवनभूषण और भूतनाथ कहकर सम्बोधित किया है । 
भगवान्‌ को स्तुति ऐसी प्यारी वस्तु है कि हार्दिक 
भावना के साथ उस पर विचार करने पर ऐसा आनन्द 
होता है कि कहा नही जा सकता । हृदय अपूर्वे आनन्द 
का केन्द्र बन जाता है। हृदय की दुर्बलता भी उससे दूर 
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हो जाती है । 

शरीर के शगार के लिए बहुत से आभूषण पहिने 
जाते है । विशेषतया स्त्रिया हाथ, कान आदि अवयवो को 
सिंगारती हैं । यह भूषण शरीर के भूषण है और शरीर 
सिगा रते हैं । इसी प्रकार घर का भूषण घर को, कुल का 
भूषण कुल को, ग्राम का भूषण ग्राम को, नगर का भूषण 
नगर को और देश का भूषण देश को सिंगारता है । इसी 
तरह जो जगत्‌ का भूषण है वह जगत्‌ को सिगारता है। 

लोग अपने-अपने आभूषण से प्रेम करते हैं। गृह- 
भूषण से गृहवालों का और राष्ट्रभूषण से राष्ट्र का प्रेम 
होता है। ऐसी दशा मे विचारणीय बात यह है. कि जो 
अखिल विश्व का भूषण है और जिसे हम इसी रूप मे 
मानते हैं, उसमे किस प्रकार प्रेम किया जाय ? 

अगर हम यह स्तुति हृदय से करते हो तब तो 
जगद्भूपण का विचार बहुत विशाल हो सकता है| मगर 
हम लोग यह भूल कर रहे हैं कि हम जगद्भूषण की स्तुति 
तो करते है किन्तु साथ ही उनके कामो का विरोध भी 
करते है | वास्तव में विश्व के कल्याण मे ही परमेश्वर 
का चास है | ससार के कल्याण की आन्तरिक कामना ही 
परमेश्वर का दशंन कराती है। अगर हम हृदय से भुवन- 
भूषण का स्मरण करें और उनके कामो में बाधा न डाले 
तो कोई त्रुटि ही न रह जाय । 

आप जानना चाहते होगे कि हम भृवनभूपण के 
काम में क्या बाधा डाल रहे हैं ? अगर यह वतलाने के 
लिए में ससार-ञव्यवहार सम्बन्धी कामों में से ही कुछ 
उदाहरण देता हु । उनसे आप समझ जाएंगे कि आप 
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किस प्रकार वाघा डाल रहे हैं ! 


राजा श्रापको मुफ्त में विजली दे दे तो आप अपना 
गौरव समभेंगे । श्रापकी प्रसन्नता का पार नही रहेगा । 
भगर राजा उदार होकर सभी के घर अ्रगर मफ्त बिजली 
हुचा दे तो आपको उतना आनन्द होगा ? 
नही !* 
क्यो ” क्‍या सबके घर बिजली चली जाने से श्रापके 
घर की बिजली का प्रकाश कम हो गया ? ऐसा नहीं है 
तो प्रसन्नता क्यों नहीं होती ? इसी कारण न कि आप 
यह चाहते हू कि मेरे यहा हो और दसरो के यहाँ न हो ! 
राजा ने सव के घर बिजली भेजकर आपके यहाँ अन्ध- 
कार नहीं कर दिया है। आपके घर भी उजाला है और 
दूसरों के घर भी । फिर आपकी प्रसन्नता क्‍यों मिट गईं ? 
हृदय की सकीर्णता ने आपके प्रानन्द को नष्ट कर दिया । 
बस भुवनभूषण को पहिचानने में भी हृदय की सकीण्णता, 
हृदय की दुवलता श्रौर हृदय की क्षद्रता ही बाबा डालती 
हैँ । 
क्षुद्र हृदयदोर्व॑ल्य त्यक्त्वोत्तिप्ठ परन्तप । 
हें गजुन ! हृदय की क्षुद्र दुर्बलता को छोड़कर 
तंयार हो जा । 
यह हृदय की दुर्वतता ही है जो आप से कहलाती 
कि ब्रिजली दूसरों के घर न हो सिर्फ मेरे घर हो । 
तभी में सुख का अनुभव करूँगा । 
प्रापव कान में मोती पहिने हैं । अब किसी गरीब 
को भी मोती मिल जावें और वह भी कान में पहन ले तो 


भक्तामर-व्याख्यान ३२४५ 


आपको प्रसन्न होना चाहिए या अप्रसनन्‍्त होना चाहिए ” 
“प्रसन्‍त होना चाहिए !' 


लेकिन आपको प्रसन्नता नहीं होती । यही नही, उस 
समय आपकी क्षुद्रता जाग उठती है और अभिमान मिस- 
मिसाने लगता है | कई जगह तो हरिजनो की स्त्रियों को 
सिर्फ इसलिए पीटा गया है कि उन्होने परो मे चादी के 
गहने पहन लिये ! इस अभिमान और क्षुद्रता की कोई 
सीमा है | अगर इस प्रकार की क्षुद्रता मन मे रखना है 
तो फिर भवनभूषण के गुण गाने की आवश्यकता ही क्‍या 
है ” आप अपने ही भूषणो के गुण क्यो नही गाते ”? इस 
तरह की विचारधारा रखकर परमात्मा के गुण गाने वाले 
को परमात्मा नही मिल सकता । 


बहिनो का भी यही हाल है। वे भी यही सोचती 
हैं कि मेरे ही हाथो मे मोतियो की बँगडियाँ रहे और 
दूसरी के हाथ मे न रहे । अगर उन्ही के हाथ मे रही तो 
उनका सेठानीपन कायम रहेगा और दूसरी के हाथ मे भी 
हो गई तो सेठानीपन डूब जाएगा ' 


मित्रो ! हृदय की दुर्बलता के ही कारण इस प्रकार 
के विचार आपके मस्तिष्क मे पंदा होते है _! आप दूसरों 
के सुख को अपना सुख नहीं समझते बल्कि दुख समभते 
हैं । सिफ आप सुखी बनना चाहते है और चाहते हैं कि 
ससार का सारा सुख आपके ही घर मे आकर जमा हो 
जाय । किसी दूसरे के हिस्से मे न आवे ! 

अच्छा आप बतलाइए कि सूर्य का प्रकाश श्रधिक हे 
या वतिजली का, ? 
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सूर्य का ! 

विज्ञान द्वारा लाख प्रयोग करके भी सूर्य के समान 
दूसरा प्रकाश नहीं बनाया जा सकता । कदाचित्‌ सूर्य के 
समान प्रकाश देने वाली बिजली कोई बना भी दे तो भी 
उससे भयकर बीमारियो के उत्पन्न होने की सभावना है । 
आज जो बिजली प्रकाश दे रही है उससे भी अनेक हानियाँ 
हुई है | चन्द्रमा फलो में ज॑ंसा रस उत्पन्न करता है, सूर्य 
उन्हे जिस प्रकार पकाता है, वैसा दूसरा कोई नही कर 
सकता । इसीलिए सूर्य को जगत्पोषक की पदवी मिली है । 
यह पदवी सूर्य ने स्वयं नही भाँगी, किन्तु बडे-बडे ऋषियों 
ने, विद्वानों ने और तत्त्ववेताओं ने गभीर अनुसधान करने 
के परचात्‌ सूर्य को जगत्पोषक आदि पदवियाँ प्रदान की है। 
शरीर मे रक्त का बेगवान्‌ सचार हो रहा हैं, इन्द्रियो में 
जो विकास है, शब्द दूसरों के कानों तक पहुचकर सुनाई 
देता है, इन सब का निमित्त कारण सूर्य है। सूर्य न हो 
तो न शरीर में खून दौड, न शब्द सुनाई दे और न जीवन 
ही स्थिर रहे | एक वक्ष ऐसी जगह हो जहाँ सूर्य की 
किरणे न ,पहुच पाती हो, और दूसरा ऐसी खुली जगह में 
हो कि जहाँ बिना रकावट सूर्य की किरणे पहुचती हो, तो इन 
दोनो में से कौन-सा वृक्ष हरा-भरा रहेगा और बढेगा ? 

“जिसके पास किरणे पहुचती हैं ! 


वैज्ञानिकों का कहना है कि रग भी सूर्य की विरणो 
से ही वनता है । सूर्य की किरणों के आदान-प्रदान पर ही 
रग को विशेषता निर्भर है। सूर्य किसी फूल को अपनी 
जितती किरणे देता है, उन सब किरणों को अगर फ्‌्ल 
लोटा देता है तो वह फूल सफेद होता है। सफेद रग सब 
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रगो मे अ्रच्छा समझा जाता है| इस रग को प्राप्त करने 
वाले फूल सूर्य की जितनी किरणे लेते हैं, उतनी या उससे 
भी अधिक सूर्य को लौटा भी देते हैं। फिर जो फूल किरणे 
लेते ज्यादा हैं श्रौर लौदाते कम हैं, उनमें लोटाने की कमी 
के अनुपात से ही रगभेद हो जाता है। ग्रुलाव का फूल 
सूर्य से जितनी किरणे ग्रहण करता है उतनी वापिस नहीं 
लोटाता, कम लौटाता है । इस कारण उसका रंग गुलाबी 
होता है । जो फल जितनी किरणें कम लौटाता है उसका 
रग उतना ही खराब होता जाता है'। जो फूल सूर्य की 
किरणे लेता तो है मगर लौटाता बिलकुल नहीं, उसका रग 
काला हो जाता है । 


सूर्य की किरणों के आधार पर फूलो के रगो में 
वैज्ञानिकों ने जो भेद बतलाये हैं, वेसे ही भेद ज्ञानियो ने 
लेब्या के बतलाये हैं। सफेद फल के जो गुण बतलाये गये 
है वही गुण उदार पुरुष मे' होते है। इसो प्रकार उन 
लोगो को काले फूल के समान बतलाया गया है जो प्रकृति 
की सहायता लेते तो है मगर देने के समय कह देते है कि 
हमे इसके बाप का क्‍या देना है ! 


फोटो खीचते समय काला कपडा ढेँक़ने का कारण 
यही बतलाया जाता है कि काला कपडा सूर्य की किरणों 
को केमरे मे प्रवेश नही करने देता, आप ही हजम कर 
जाता है । तात्पयं यह है कि जिसमे कालिमा होगी, जिसका 
हृदय काला होगा, वह ले तो लेगा परन्तु देगा नही । 

सूर्य की किरणों मे अलौकिक ग्रुण हैं। उन्ही गुणो 
के कारण वह जगत्‌ का चक्षु हो रहा है। सूर्य आपको 
प्रकाश देता है सो बदले मे क्‍या कुछ लेता भी है ? 
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'नही !” 

अगर आपको बिजली मुफ्त मे मिल जाय तो आप 
विजली देने वाले का उपकार मानते हैं और उसे बडा 
समभते हैं, लेकिन सूर्य का प्रकाश मुफ्त मे लेकर के भी 
कभी सूर्य का उपकार माना है ? 


अगर सूर्य सिफे आपको ही प्रकाश देता और दूसरो 
को न देता तो आपके घमड का श्रन्त न र हता । आप 
इतना आनन्द मानते मे फूले न समाते । आप अपने को 
ईंइवर समभने लगते । लेकिन सूर्य सभी को प्रकाश देसा 
है, यह बात आपके लिए आनन्ददायक नही है । इसीलिए 
आप सूर्य के प्रति कृतज्ञ नही होते । 


आप थोडा विचार तो कीजिए कि सूर्य ने सब को 
भ्रकाश दिया तो आपकी क्‍या हानि हो गई ? आपके हिस्से 
का श्रकाश तो सूर्य ने दूसरो को नही दिया है! सूयय ने 
समान रूप से सब को प्रकाश दिया है, यह उसकी महिमा 
है या बुराई है ? 

महिमा है !” 


तो फिर सूर्य का प्रकाश पाकर श्र प प्रसन्नता का 
अनुभव क्यो नही करने ? आपको प्रकृति पर ध्यान देकर 
विचार करना चाहिए क्रि मुझे सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी आदि से 
आनन्द मिला है तो मैं इनका उपकार क्यो न मानूँ ? 
लेकिन हृदय की क्षुद्रता आपकी प्रसन्‍्तता को उत्पन्न ही 
नही होने देती । इसीलिए आचार्य कहते है कि आप भुृवन- 
भूषण के गुण जानोगे तो न आ्रात्मा में द्वेष उत्पन्न होगा, 
न गये होगा और न दीनता ही आएगी । आपको सतोप 
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प्राप्त होगा । परमात्मा की स्तुति से दर्ष और दीनता 
दोनों दूर हो जाएगे । 


अपने मनोभावों को आप पर प्रकट करने के लिए 
मैं ग्रधिक से श्रधिक सरल पद्धति से काम लेता हूँ । आप 
मेरे भाव को समझ गये होंगे । फिर भी एक उदाहरण 
आर लीजिये । 


ग्रापके ऊपर पखा किया जाय या चेवर ढोरा जाये 
तो आपको शआानन्द होता है, लेकिन प्रकृति ने सभी को 
'" समान रूप से पखा कर दिया तो आपको आनन्द क्‍यों नही 
होता ? क्‍या सब पर पखा होने से आपकी कुछ हानि हो 
गई ? फिर आपका आनन्द क्यो चला गया ” मगर आप 
सोचते हैं - प्राकृतिक पंखा अर्थात्‌ पवन तो सभी के लिए 
समान है | इस में आनन्द की क्‍या बात है ” आप उसी 
चस्तु में श्रानन्द मानते हैं जो सिर्फ आपके लिए ही हो, 
औरो के लिए नही ' 

प्रकृत्रिम पवन में जो गुण हैं वे क्‍या कृत्रिम पखेे के 
पवन में हो सकते हैं ? 

भ्तही ? 

फिर भी आप नेसमगिक पवन में आनन्द ने भानकर 
क्ृन्निम में आनन्द मानते है। आपने कभी सोचा है कि 
श्रापके हृदय की कौन-सी भावना इसमे काये कर रही है? 
ऐसा करके आप संसार के कल्याण का परोक्ष रूप मे 
विरोध करते हैँ । स्मरण रखना चाहिए कि विश्व-कल्याण 
का विरोध न करने वाला ही परमात्मा को पहिचान सकता 
है । आपको जीभ “ईश्वर-ईइ्वर' भले ही जपती हो परन्तु 
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श्रापक्रा हृदय ईइवर को भूल[ हुआ है और मस्तिष्क ईइवर 
के विरॉबी कामो में उलभा हम्मा है। हृदय और मस्तिष्क 
दोनो जब परमात्मा के आदेश को शिरोधाये करते हैं तभी 
कल्याण होता? है १४ 


हृदय  ग्रौर मस्तिप्क का अन्तर समझ लेने की आाव- 
ध्यकेता' हे ॥ हृदय के कार्म॑ प्रायः जगत्‌-कल्याण के लिए 
होते हैं और मस्तिप्क के काम प्राय. जगत्‌ के श्रकल्याण 
के लिए ,हआ्आा:क रतेः है? । कपटाचार मस्तिष्क की उपज है, 
जिसमे-दिखलाया कुछ>जाता हे और किया कुछ और जाता 
हैं! यथा ,क्िजली "के विषय में कहा तो यह जाता है'कि 
बलोगो।के आराम के लिए+इसकी खोज की गई है परन्तु 
वास्तव में यह अपना; स्वार्थशसाथने और लोगो को परा- 
क्रीन रखने का; साधन है॥ इस प्रकार की बाते ससार“कों 
द्धराक- कर रही, है । गे । 
|» बिजली, रेल, कल,कांरखाने आ्रादि मस्तक की उपज 
। यह हृदय को उपज नहीं है। हृदय की उपज के काम 
तो भगवान्‌ ऋष्भदेव ने बतलाये है । एक हल वैलो से 
चलता है और दूसरा एजिन से । वैलो से चलने वाले 
हल को उपज हृदय की है और ए जिन से चलने वाले हल 
क्री उपज मस्तिप्क की हृदव की उपज श्र मस्तक 
की उपज के कामों की पहचान यह है कि जिस काम से 
अपना भी भला हो और दसरे का भी भला हो वह काम 
हृदय की उपज ज है । जिन कामों से अपना ही स्वार्थ सिद्ध 
करना हाता है, दूसरे के कन्याण की ओर दृष्टिपात नह 
किया जाता किन्तु दूसरों को पग्मु बनाना अभीण्ट होता है 
वे काम मस्तिप्फ की उपज है। मबस्निष्फ की उपज के 


प्र 
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काम राक्षसी राज्य के है और हृदय की उपज के काम 
रामराज्य के है | सिक्‍का भी मस्तक को उपज का नमूना 
है । उसके सम्बन्ध में कहा तो यह जाता है कि सिक्‍तके से 
दुनिया के व्यवहार मे बडा सुंभीता'होता है और 'इसीलिए 
उसका निर्माण किया गया है; लेंकिन वास्तविक बात यह 
नही है । थोडी देर के लिए यह कथन सही मान्र लिया 
जाय तो सिक्‍का बना लेने की«छंट, सब के. लिए'.कयो नहीं 
है? प्राचीनकाल मे सोनेया (स्व भ्रोहर,) :,मे ।: च्मगर 
उनूका मूल्य कल्पित नहीं था,5अ्रतएुत्र उन्नसे »कोई रहानि 
नही होती थी । मगर कल्पित मृलयो के ।सिक्‍की- ने ज़गत्‌ 
को बडी हानि पहुचाई है ! सिक्‍को के प्रताप से आज 
विश्व मे आथिक विषमता रूपी पिशाचिनी का भेरवनृत्य 


हो रहा है ' पा क 
यह हृदय और मस्तिष्क़, के सस्वन्ध, में द्या वहा र्कि 
“दृष्टि से विचार किया गया है..!.आध्यात्मिक कार्यो, मे मरी 


& 
इसी प्रकार विचार किया जा-सकता, है... ; , , ।॥६ + 


हि हृदय और मस्तक के ,़ार्यों- की तुलत़ा[, की जय तो 
दोनो का भेद अनायास ही सृक्तक़ फ्लै ग्राशत्वायरा ) 5 छुदय 
में दया, करुणा, परोपका र, स्वेक्ता, सहानुभुति, -.सहृद्यता 
आदि गुण भरे है | मस्तिष्क जब हृदयशुन्य होता है तो 
स्वाथबुद्धि की प्रवलता के कारण इन सब दिव्य और मृदुल 
भावनाओ को नष्ट कर देता है। वह स्वार्थ भी थोडे ही 
दिनो का मेहमान होता है | कुछ दिनों बाद स्वार्थ भी 
नष्ट हो जाता है और सारा ससोर चक्कर में पड जाता 


हे] 


ठडाई, शबंत, शराब आदि से स्वास्थ्यनाश के सिवाय 
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कुछ भी लाभ नहीं हैं। क्‍या पानी के बिना जीवन निभ 
सकता है £ 

नही [2 

फिर भी आप पानी में आनन्द न मानकर गुलाब के 


शबत में ही आनन्द मानते हैं । यह ससार के कल्याण से 
विरुद्ध है या नही ? 


एकान्त रूप से धर्म का आचरण करने वालो को 
भी पाँच वस्तुओं का उपकार नहीं भूलना चाहिए, ऐसा 
शास्त्र का आदेश है| उनमे से छह काय का बहुत बडा 


उपकार बतलाया गया है। क्‍या पृथ्वी की सहायता के 
विना सयम फल सकता है ? 


नही ! 

इसीलिए भगवान्‌ महावीर कहते हैं कि पृथ्वी का 
उपकार मानो । जिस भूमि पर पैर टेक कर खडे हो वह 
स्वर्ग से भी बड़ी है | भूमि कही की हो, लेकिन जो हमारा 
वजन उठा रही है और जिस भूमि पर हमारी सयम की 
क्रिया पल रही है, उसे अगर स्वर्ग से हीन माने तो उस 
पर पैर धरने का क्‍या अ्रधिकार है ? इस भूमि पर आप 


सामायिक करते है । क्‍या स्वर्गभूमि मे सामायिक की जा 
सकती है ”? 


नही | 2 
यहाँ के पवन से और पुदूगलों से आ्रापकाः शरीर पल 
रहा हैं, आपका धर्मध्यान हो रहा है, फिर आप अपनी 


जन्मभू मि की महिमा न समझकर स्वर्ग की भूमि को बडी 
समझ, यह कसे उचित कहा जा सकता हे 
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रामनरेशजी त्रिपाठी ने एक ग्राम्यगीत सुनाया । 
उसका आशय यह है कि--- एक ओर राजा का महल है 
जिसमे सब प्रकार की तंयारी के साथ प्रकाश जगमगा रहा 
है और दूसरी ओर एक किसान का टूटा झोंपडा है, जिसमे 
शीत, ताप और वर्षा नही रुकती । किसान इतना गरीब 
है कि घर में जलाने के लिए दीपक तक नहीं है । फिर 
भी किसान खडा हुआ मस्ती के साथ गा रहा है। वह 
कहता है-- प्रंभो ! तूनें राजा के घर तो दीपक का 
प्रकाश किया परन्तु मेरे घर का तो अन्धकार ही हर 
लिया ! 


गरीब किसान ऐसी अवस्था मे, जब कि उस्तकी' कोपडी 
टूटी-फूटी है और सामने राजमहल है, क्यो मस्त होकर गा 
रहा है ” जो लोग मस्तक से ही विचार करते है उन्हे 
इसका कारण मालूम नहीं हो सकता। अ्रहिसा, सयम और 
तप हृदय की उपज हैं । कोरे मस्तिष्क की सहायता से 
इनका महत्त्व और रहस्या केसे समभा जा सकता हू ? 

किसान के गाने मे कौन-सी प्रेरणा काम कर रही 
है, यह कौन कह सकता है ? फिर भी कल्पना की जा 
सकती है । वह दरिद्रता की अवस्था मे दूसरो की तरह 
परमात्मा को गालियाँ न देकर उनका उपकार मान रहा 
है । उपकार इसलिए कि राजा के घर मे ससार के समस्त 
अ्न्यायो का पैसा है । वेश्या, शराबी, कसाई, चोर, डाक, 
निस्सतान श्रादि सबका पैसा राजा के घर मे जाता है । 
उन्ही पैसो से राजा के घर मे दीपक जग्र-मगा रहे हैं । 
किसान ऐसे दीपको की मौजूदगी में भी अ्न्धकार ही मानता 
है । वह प्रसन्न है, क्योकि वह अन्याय और अत्याचार से 
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-; ॥ 
दर हैं। वह किसी दूसरे के पर्रिश्रेंम का नहीं खाता । 
स्वय परिश्रम करता है और उसके बदले में जो कूछ पाता 
ह॑ ? ग / 
है, सतोप के साथ खा लेता हैं का 


(०0०4६? ६ ॥। 

जो सहृदय होगा वह आअरवइ् ही विचार करेगा कक 
मेरे किसी भी काय से दूसरे को दु.ख ने उठाना पद । 
जिन कार्यों मे करुणा का अ्रभांव होगा वें हृदय ,की नहीं 
वरन्‌ मस्तिष्क की उपज होगे । हृदय करुणा होने पर 
न्‍ भुवनभूषण को पहिचाना जा सकता हूँ । दयाधम _को 
पाने वाला ही पुण्यवान होता है । जिसका हृदय दया से 
भरपूर हूं, वह स्वर्गीय सम्पत्ति से सुझ्ोभित हुँ । आप ऊपरी 
वंभव देखकर ही किसी को पृण्यंवान मान लेते है, पर हृदय 


ध: 
के विचारों से पता लगता हैँ कि वास्तव मै कौन पुष्यंशाली 
ह्‌ ओर कौन नट्ठी १ 97 (७ 73 4 ७ !! 


एक करोडपति गहनो और, कृपडों _से सजा, हुझा 
मोटर में बैठा हुआ है | मोटर तेजी के साथ जा रही हैं । 
किसी गरीब को मोटर की ठेंस लगी । इधर तो मोटर की 
ठेस लगी, उधर सेठजी उसे डांटकर किहने लगे-- “मूर्ख कही 
का ! देखता नही मोटर थ्रां रही हैँ । एक किनारे हटने 
के बदले सामने आ्राता है और हमें बदनाम करना चाहंता 
है | इतना कहकर सेठजी चले गये | उस चींट खाये 
गरीब को उठाना या सहानुभूति प्रकट करना उन्होने श्राव- 
श्यक नहीं समझा । इतने में दूसरा गरीब॑ वहाँ झा पहुंचा । 
उसने श्राहुत गरीब को उठाकर“छाती से लगाया, चिकित्सा- 
लय में पहुचा दिया श्रौर उसकी यथोचित सेवा की | अ्रंव 


आपका हृदय किसे पुण्यवान 'कहती है--उस अमीर को या 
इस गरीव को ? 00७ 


सकताम र-व्यास्यान शेरेर 


ढ़ [? 
४ गरीब, कर | 5६७ े 
४/४* दस तिर्णक में श्लापक्रोशंका तो नही है ! 
६ नही ही ह|छि दिए 
यद्यपि हृदय गरीबे को पुण्यवान्‌ स्वीकार करता है, 
लेक़िक जक प्रस्तिष्क के विचार हृदय की भावना को दबा 


लेते 'हैं।तव उस “अमीर ककोः ही पुण्यशाली माव लिया जाता 
है .। यह: प्रविवेक' हैए॥४ हलन' 


भगवान्‌ के लिए भूतनाथ दाव्द का भी प्रयोग किया 

गय्मा -है-। इस हाछुद 'ज्लेनक्या भाव भरा है, यह समझाने के 
लिए-बहुत, समग्र तवाहिए।।, सक्षेप मे अभी इतना ही कहता 
हु कि. प्रश्नुउप्राणीमाज्न के क्ताभश्न है। भगवान्‌ जब प्राणीमात्र 
के, नाथ हैं तो, क्रिसी भी प्राणी को कष्ट पहुचाना, उसके 
सुख में बाच्चा डालना अ्रथवादअ्रपने स्वार्थ मे अन्चे होकर 
दूसरे के सुख-दुख की परवाह न करना उचित नही । 
ऐसा करने वीला भगवान्‌ का सच्चा भक्त नही हो सकता । 
भगर्वदभक्ति की प्राथमिक भूमिका भतमात्र को अपना भाई 
मानकर उसके प्रति सहानुभूति रखता है । प्राणीमात्र के 
प्रेति ग्रात्ममाव रेखकरे भगवान्‌ की स्तुति करने से कल्याण 
का“ द्वारखलता है *' 


पक, का बढ कु 5 की 
पडए ६. ८5 |!४५ 7, : (क्र) 
२ह। बज ४ ू. व 20%: “ह 
हे प्रभो | आपके विद्यमान गुणों का यथावस्थित 
रूप से भ्रध़््यास करने वाला श्राप सरीखा हो जाता है, इस 
बात में मुऊ़ कोई ,अआाइचर्य नही लगता । यह तो ससार में 
भी देखा जाता है,कि किसी - लक्ष्मीवान्‌ की सेवा करके 


3$ 


बा 
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सेवक स्वय लक्ष्मीवान्‌ बन जाता है। साधारण मनुष्य भी 
अपने सेवक को अभ्रपना सरीखा बना लेता है तो आपके 
गुणो मे लीन हो जाने वाला अगर आप सरीखा ही हो 
जाता है तो इसमे आश्चर्य ही क्‍या है ? 


प्रश्न हो सकता है कि भगवान्‌ के गुणों का अभ्यास 
किस प्रकार किया जाय ? भगवान्‌ अ्रूपी सत्ता है, उनके 
अनन्त गुण है, ऐसी दशा में उनके गुणों का अभ्यास करने 
की क्‍या विधि हो सकती है ” 


इस प्रहन के उत्तर में ज्ञानियो का कहना है कि 
भगवान्‌ के ग्रुणो का अभ्यास करना कठिन नही है । लेकिन 
लोगो ने ऊपरी आडम्बर मे पडकर कठिनाई मान ली है, 
इसी कारण कठिनाई मालूम होती है। भगवान्‌ मे जो गुण 
टे वे उनके नाम से अच्छी तरह प्रकट हो जाते हैं । 


भगवान्‌ के “भुवनभूषण” नाम के विपय मे कहा जा 
चुका है। भगवान्‌ को 'भूतनाथ! भी कहा है। अर्थात्‌ 
परमात्मा प्राणीमात्र का मालिक है। 


अ्रभ्यास करने के लिए एक ही वस्तु काफी होती 
हैं । एक ही वस्तु पर विचार करके श्रभ्यास किया जाय 
तो यह शक्रता नही रह सकती कि भगवान्‌ दिखाई नही देते, 
उनके गुण हमारी बुद्धि मे नही आते, ऐसी दशा में हम 
भगवान्‌ की सेवा कैसे करे और उनके गुणों का अ्रभ्यास 
कैसे करे ? 

भगवान्‌ अ्ररूपी सत्ता हे, उसे देखे विना उसकी उपा- 
सना किस प्रकार हो सकती, इस तक को मिटा ने के लिए 
स्वर की यू्ति वनाकर उसके द्वारा ईश्वर की उपासना 
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करने की पद्धति स्वीकार को है। गअव्यक्त का ध्यान करना 
कठिन है, इस विचार से लोग मूत्ति स्थापित करते है । 
लेकिन मेरा कथन यह है कि जब परमात्मा की मति बिना 
बनाये ही मौजूद है तो फिर दूसरी मूर्ति के बदले क्‍यों नही 
उसी पर अपना लक्ष्य स्थापित करते ? परमात्मा की मूर्ति 
किस प्रकार विद्यमान है, यह समझ लेना चाहिए । 

ईरवर मनुष्य देह में ही हुआ हे और मनुष्य आज 
भी मोजूद है । मनुष्य शरीर स्वाभाविक रीति से बनी हुई 
ईश्वर की आकृति है। लाख प्रयत्न करने पर भी कोई 
कारीगर ऐसी आक्नति नहीं बना सकता । जब मनुष्य पर- 
मात्मा की मूत्ति है तो इन्हें देखकर परमात्मा का ध्यान 
आना चाहिए ! सोचना चाहिए कि यह शरीर वह है 
जिसमे परमात्मा हुआ था । ईश्वर की मूृति की कोई अवज्ञा 
करेगा ? 

नही ** 

तो यह मनुष्य शरीर ईरवर की मृति है, ऐसा समभ- 
कर मनुष्यो की अवहेलना या घृणा न करना ही सच्ची 
मतिपूजा है । 

परमात्मा की मृति की अवहेलना किस प्रकार नही 
करना चाहिए, इसके लिए सर्वेप्रथम तो प्राणातिपात का 
त्याग करना आवश्यक है । ऐसा करने से परमात्मा की 
आराधना होगी । क्योकि मनुष्य परमात्मा की मृति है, 
इसलिए इनकी हिंसा न करता, न कराना और न हिसा 
का अनुमोदन करना चाहिए | ऐसा करके उस अहिसा को 
परमात्मा के लिए समर्पित कर देने से ईश्वर की पूजा हो 
जायगी । 
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मनुष्य की हिसा त्यागने के लिए कहा गया है सो 
इसका अर्थ यह नहीं समभना चाहिए कि श्रन्य प्राणियों 
को हिसा त्याज्य नही है । हिसा तो प्राणीमात्र की त्याज्य 
है । लेकिन मनुष्य, मनुष्य की विशेष और अन्य प्राणियों 
को सामान्य हिसा करता है। इसी कारण यहाँ मनुष्य- 
हिसा के त्याग पर जोर दिया गया है। मनुष्य विशेष 
मृति हे और अन्य जीव सामान्य मृति हैं। यो तो सभी 
शरीर मूर्ति ही है । भगवान्‌ ,ने कहा है--- 
पुड्यीकायमइगश्मों उक्‍ककस जीवों उ सबसे । 
काल सखाईयं, समय गोयम ! मा पमाय ए॥। 
है गौतम ! हमा रा-तुम्हारा यह जीव असख्यात 
कल तक पृथ्वीकाय मे रहा । 


इस श्रकार भगवान्‌ की आत्मा कभी पृथ्वीकाय मे 
रही और कभी मनुष्य शरीर मे । अ्रतएव सोचना चाहिए 
कि सन्निकट मे तो मनुष्य शरीर को भगवान्‌ महावीर का 
स्वरूप मानू और दूर मे पृथ्वी मे भी ईश्वरीय सत्ता 
मानू' । ऐसा समझकर किसी की हिसा न करने से पर- 
मात्मा की पूजा हो जायगी । 


ते भगवान्‌ भूतनाथ है तो प्रथ्वीकाय के भी नाथ 

। कंदाचित्‌ आप परमात्मा को नही देख सकते तो भी 
वे जिनके नाथ है उन्हे तो देखते है ” अतएव परमात्मा 
के नाते से ही सव प्राणियों के साथ सलूक करो । प्राणियों 
को सेवा करने से ईश्वर की सेवा हो जायगी । ईब्वरीय 
प्रादेश का पालन ही ईइवर ३) सच्ची से वा हैं। और ईहइवर 
का आदेश है कि किसी भी प्राणों को कष्ट मत पहुचाग्रो । 
मनुष्य का मनुष्य के साथ विश्येप सम्बन्ध है, इसलिए 


गि्पः 
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मनुष्य की हिसा त्यागने के लिए विशेष रूप से कहा जाता 
है । जो मनुष्य पर दयाभाव रक्‍्खेगा वह दूसरे जीवधारियो 
पर भी दर्या रकक्‍्खेगा ! मगर मनुष्य ही मनुष्य को अधिक 
सताता है | पशुओ को तो केवल हाड, मास, चर्बी आदि 
के लिए मारा जाता है, लेकिन मनुष्य, मनुष्य का सेकडो 
तरह से घात करता है । मनुष्य को मनुष्य से जितना भय 
लगा रहता है, उतना किसी पिशाच और राक्षस से भी 
नही लगता । यह मशीनगने, तोप, बदूक आदि किसलिए 
बने हैं । 
मनुष्यो को मारने के लिए /' 


मनुष्यों ने मनुष्य को मारने के लिए जितने उपाय 
रचे हैं, उतने उपाय पशु को मारने के लिए नहीं रचे | 
मनुष्य को मनुष्य पर जितना दह्वेंघ होता है श्र मनुष्य, 
मनुष्य को जितनी हानि पहुचाता है, उतनी पशु को नहीं 
पहुचाता और न पद्यु ही पशु या मनुष्य को पहुचा सकता 
है | पशु मनुष्य को कदाचित्‌ हानि पहुचाता है तो अल्प 
ही पहुचाता हैं। इसी कारण मनुष्यो पर विशेष रूप से 
दया करने की आवश्यकता है | जो मनुष्य पर दयावान्‌ 
होगा उसे अन्य सत्तरह पाप भी छोडने होगे । 

मनुष्य की दया करने वाले को सव से पहले मूठ 
का त्याग करना पडेंगा, क्योकि भूठ मनुष्य से ही बोला 
जाता है, पशु से नही । भूठ-कपट श्रादि पापों का सेवन 
मनुष्य, मनुष्य को ठगने के लिए ही करता है। ऐसा 
साहित्य तो मिल सकता है जिससे लाखो-करोडो मनुप्य 
अणष्ट हो गये हो, लेकिन क्या ऐसा भी कोई साहित्य मिल 
सकता है जिससे पशु भ्रष्ट हो गये हो ? 
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तो जो ऐसा साहित्य नही रचता है और मनुष्य- 
जाति के उत्थान के लिए साहित्य की रचना करता है वह 
क्या परमात्मा को सेवा नही करता ? 


नियमित रूप से सत्य वही वोलेगा जो मनुष्य के 
प्रति अहिसक होगा । जिसके हुदय मे मनुष्य के प्रति दया 
होगी वह झूठ नहीं बोलेगा । जो कफ्ट करेगा उसमे हिंस- 
कता आये बिना नही रहेगी । ससार मे प्रचण्ड हिंसा के 
भ्रसार का प्रधान कारण यही है कि मनुष्य, मनुष्य के खाथ 
भूंठ-कपटमय व्यवहार कर रहा है । 

मनुष्य मुख्य रूप से मनुष्य की ही चोरी करता है। 
वह पशुओं को चुराता है तो वे पशु भी आखिर मनुष्य के 
ही होते हैं | जो मनुष्य, मनुष्य पर दयालु होगा वह किसी 
को वस्तु चुराकर उसे दु.खी न करेगा । 


अगर आपके हृदय मे इस प्रकार की भावना बद्ध- 
मूल हो गई कि मनुष्य ईइवर का प्रतिनिधि है श्र उसके 
प्रति दुव्यंबहार करना परमात्मा के प्रति दुव्यंवहार करना 
है तो आप थोडे ही दिनो मे देखेगे कि आपके ग्रन्त करण 
में अपूर्व भक्तिभाव पैदा होगा और आप परमात्मा के सच्चे 
उपासक बन जाए गे | पापाण की बनी परमात्मा की मूर्ति 
की पूजा करता हुझ्ना भी श्रगर कोई मनुष्यरहूप मूर्ति की 
चोरी करता है तो समभना च _हिए कि वह परमात्मा की 
उपासना के मर्म को नही समझता । 


इसी प्रकार जिसके हृदय मे दया होगी वह दूसरे की 


स्‍त्री की तरफ कदापि बुरी दृष्टि से नही देखेगा । वह कभी 
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किसी स्त्री को भ्रष्ट करने को इच्छा नही करेगा । 


जिसका अन्त करण दया से द्रवित रहता है वह कभी 
अनुचित सग्रह नहीं करेगा । वह दूसरों का भाग हड॒पतने 
की चेष्टा से सदा घृणा करेगा। दूसरे को दु खी करके आप 
मोटा बनने की इच्छा नहीं करेगा । 

जहाँ परिग्रह है वहाँ आरभ है। बहुतेरे परिग्रहशील 
व्यक्ति इतना अमर्याद सग्रह करते हैं कि वह सग्रह न उनके 
काम आ्राता है, न दूसरो के काम आ पाता है। हृदय में 
अहिसा या करुणा न होने के कारण ही लोग चाहते हैं कि 
में हो सबका मालिक बना रह । दूसरे मरते हैं तो मरे । 
उन्हे मरने वालो की परवाह नही । 

मनुष्य दूसरे मनुष्योी का ही हिस्सा छीनकर सम्रह 
करता है श्र दूसरो के प्रति दया न होने के कारण ही 
सग्रह करता है । इसी कारण महात्मा पुरुष पूण रूप से 
निष्परिग्रह बन कर जगल में जाकर तप करते हैँ और वह 
तप भी कितना कठोर ! कहा है-- 


शीत पड़े कपि-मद भरे, दाभे सब वनराय ॥ 
ताल तरगिनि के निकट ठाड़े ध्यान लगाय 
वे सुरु मेरे सन वसो तारण तरण जहाज ॥। 


जिन महानुभाव के चित्त मे ईश्वर का दिव्य स्वरूप 
वस जाता है, जो दया से भूपित है, अहिंसा की भावना से 
जिसका हृदय उन्नत है, वह कभी किसी प्राणी का अनिष्ट 
नही करता । अगर कोई उसका अनिष्ट करता है तो भी 
वह उससे बदला लेने का विचार नहीं करता | वह सोचता 
है--- यह मेरा अनिष्ट नहीं कर रहा है किन्तु मेरा अ्रदृप्ट 
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ही मुझे सता रहा हैं। यह मनुष्य जिस कोध के वश होकर 
मुझे पीडा पहुचा रहा है वह कोध मेरे अन्त.करण में 
आविभूत न हो तो मेरे लिए बहुत है। अ्रगर मुझमे भी 
काम-क्रोध आ गया तो मै भी भ्रष्ट हो जाऊंगा । अतएव 
अपने अन्त करण मे किसी प्रकार का विकार न उत्तपन्न 
होने देता परमात्मा की सच्ची उपासना है । 


जीवन व्यवहार जब अहिसामय बन जाता है तो 
काम, क्रोध आदि विकार सहज ही जीते जा सकते हैं । 
जो पुरुष, मनुष्य को ईश्वर का प्रतिनिधि मानेगा वह उसके 
प्रति असत्यमय व्यवहार कैसे करेगा ”? 


चन्दन पड़चयो चमार घर, नित्त उठ चीरे चाम। 
कह चन्दन ! कंसी भई पडयो नीचे से काम।॥। 


जो चन्दन- देवता पर चढाया जाता है, ललाट पर 
लगाया जाता है म्ौौर पवित्र कार्यो मे, व्यवह्ृत होता हैं, 
उस चन्दन का वृक्ष एक चमार के घर था | चमार उस 
पर चमडा सुखाया करता था । किसी ने चन्दन से पूछा-- 
कहो चन्दन, कंसी बीती ! चन्दन ने कहा-- जिसके घर 
रहते हैं, वैसा ही गुण आ जाता है ' 


चन्दन के वृक्ष पर चमार चमडा सुखाता है, इससे 
चन्दन की महिमा नहीं घटी, वरन्‌ चमार की ही महिमा 
घटी । ऐसा करने वाले चमार को आप बुरा कह सकते 
हैं लेकिन आप अपनी तरफ भी देखें । यह तुम्हारा मनुष्य 
शरीर जो ईइवर को मिला था और जो समस्त शरीरो मे 
उत्तम हैँ, चन्दत के समान हैँ। लेकिन यह चमार के घर 


पडा हैँ । चमार के घर किस प्रकार पडा है, यह ॒वात मैं 
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भक्तों की ही वाणी में कहता हेँं। तुलसीदास जी कहते 
न 
चतुराई चल्हे पडो, घिकू-धिक्‌ पड अचार । 
तुलसी हरि के भजन विन, चारो वर्ण चमार ॥ 
जो लोग ऊपर से चतुराई करते हैं, लेकिन जिनके 
हृदय मे दया नहीं है-भक्ति नहीं है, जो ऊपरी आचार- 
विचार से ही ईश्वर को प्रसन्न करना चाहते हैं, ऐसे लोगों 
की ग़णना तुलसीदासजी चमार मे ही करते है, चाहे वह 
किसी भी वर्ण का हो । 
कोई दूसरे को चाण्डाल कहते और घृणित समभते 
है, लेकिन स्वय क्रोच करके चाण्डाल बनते हैं । उन्हे इसका 
पता ही नही होता ! परमात्मा ऊपर की चतुराई से कभी 
नही रीमता । मैं बाहरी आचार या चतुराई की बुराई 
नही करता, लेकिन अन्त करण की पवित्रता के अभाव मे, 
लोक दिखावे के लिए किये जाने वाले वाह्याचार से ईव्वर 


प्रसन्‍न नही हो सकता । अतएव आन्‍न्तरिक शुद्धता पर 
ध्यान देने की बडी आवश्यकता है । 


तुलसीदासजी कहते हैं- जिसने ऊपरी चतुराई तो की, 
म्राडम्बर दिखाने के लिए द्रव्य आचार तो पाला, लेकिन 
हृदय से भक्ति नही की वह दूसरे वर्ण मे होता हुआ भी 
चमार ही है । 


माला फेर लेना ही भक्ति नही है किन्तु परमात्मा 
के मार्ग पर चलने के लिए तन, धन, प्राण देने के लिए 
तेयार होना ही भक्ति है | सुदर्शन सेठ आदर्श भक्त था। 
उसे घर में बेठकर माला फेरने से कोई रोकता नही था। 
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फिर वह मरने का खतरा उठाने के लिए क्यो गया ” वह 
भी श्राजकल के लोगो की तरह वहाना कर सकता था कि 
ग्राने-जाने में क्रिया लगती है, इसलिए मैं घर वेठा-बेंठा 
ही वन्दना कर लेता हूं। मगर इस क्रिया को बचाना 
वास्तव में क्रिया बचाना नही, मगर प्राण बचाने के लिए 
वहाना करना ही होगा । 


बहुत से लोग दान करने में पाप लगने का वहाना 
करते हैं, मगर वे लोग पाप को देखते होते तो व्याह ही 
न करते । सच तो यह है कि इस प्रकार की वबहानेवाजी 
से धर्म की घोर निनन्‍दा होती है और लोग समभने लगते 
है कि धर्म स्वार्थ-साधना का उपाय है। तुलसीदासजी के 


कथनानुसार भगवान्‌ का भजन न करने वाले चारो वर्ण 
चमार है । 


चमड़े का धोना, रगना और सजाना चमार का काम 
हैं । चमार यह काम अपने लिए नही, दूसरो के लिए करते 
है । चमार अपना काम छोड बैठे तो लोगो को वडी कठि- 
नाई हो जाय । ऐसी हालत में अगर आप चमार को एका- 
तत बुरा ही कहेंगे तो आपको जूते पहनना छोडना होगा । 
चमार को बुरा कहने वाले जरा अपनी ओर देखे। वे क्‍या 
कर रहे हैं ” क्‍या वे चमार की तरह ही शरीर के चमडे 
को नहलाने-वुलाने और सिगारने मे ही नहीं लगे रहते 
है ? क्या यह काम चमंकार का काम नहीं है ? वढिया- 
बढिया कपडे और मोतियो के गहने क्‍या चमडी को सजाने 
के लिए ही नही पहने जाते ? अगर आप अपने शरीर के 
चमड़े को सिगार कर दयाभाव रक्‍्खें, भक्ति करे, शरीर 
को दूसरों की सेवा और परोपकार में लगावे, तब तो 
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आपका चमडा रगना चमारपन नही कहलाएगा, और यदि 
यह कुछ भी न किया, सिर्फ चमडो की सजावट में ही लगे 
रहे तो तुलसीदासजी का कथन आप पर भी लाभू होगा ही । 

कई लोग कहते हैं--हमसे खादी नहीं पहिनी जाती ॥ 
चह चमडी में चुभती है। ऐसे लोगो को चमडी का भक्त 
कहा जाय या नहीं ? महीन कपडो के लिए चाहे पचेन्द्रिय 
पशुओं की चमडी उतारी जाय, चर्बी निकाली जाय और 
चाहे देश बर्बाद हो जाय, पर इनकी चमडी की सुकुमारता 
कायम रहनी चाहिए ! इनकी चमडी खादी से नही छिलनी 
चाहिए ! ऐसा विचार करने वाले लोगो के दिल मे दया 
का वास कंसे हो सकता है ” किसी पतिक्ता स्त्री ने 
ज्यू गार किया और वह शझ्ूगार पति को प्रिय न लगा तो 
वह शछ्वूगार भी कोई झ्ूगार है? इसी प्रकार जिन बस्त्रों 
के पहिनने से दया का धात होता है और दया का धात 
होने से जो परमात्मा के प्रतिकूल है, वे कपडे क्या पहनने 
योग्य है ”? 

नही 

प्रेम, दया, आहिसा, परोपकोर, सयम और सादगी 
का निर्वाह खादी पहनने से अधिक हो सकता हैँ या मैन्‌- 
चेष्टर के हिसामय वस्त्रों के पहनने से ? खादी पहनने से 
गरूर कम होता हूँ, भावना में सात्विकता आती है, देश- 
प्रेम जागृत होता है । मिलो का बना वस्त्र राक्षसी वस्त्र 
हैं जो सयमम और सादगी का विनाश करता है, प्रेम का 
अन्त कर देता हैं । इन वस्त्रो के कारण पश्ुत्रो की ही 
नही, मनुष्यो की भी हिसा होती है । 

ग्रव मैं अपनी मून वात पर झाता हूु। ऊपर के 
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विवेचन से समझा जा सकता हूं कि जिसके हुठय मे मनु- 
प्यो के ,प्रति दयाभाव होगा प्राय वेह ने हिसा, करेगा न 
ऋठ बोलेगा, न चोरी करेगा, न परस्त्रीग्मन करेगा और 
न अनुचित सग्रह ही करेगा । क्रो, मान, माया,..ल|भ, 
राग, द्वेंप, बलेश आदि मानसिक विंकारों की उत्तपत्ति प्राय 
मनुप्य के प्रति ही होती हैं । हृदय में मानव-दया उत्पत्न 
होते पर इन सब विकारों पर तुपारपांत हों जाता है और 
जो इस सव पापों एवं विकारों से बच जायगा, स्वाश्राविक 

कि -वह परमात्मा के निकट पहचेगा । इसलिए में कहता 

कि इत्त पापों का परित्याग करो । अ्रगर यकायक पण॑ 
रूप से त्याग नहीं कर सकते तो धीरे-घीरे करो । पापों के 
प्ररित्याग के पथ पर एक कदम भी जो चलेगा और उसी 
पुथ प्र आगे वढ चलने की भावना रकक्‍्खेगा बह एक दिन 
अपनी मजिल पूरी कर लेगा । मगर ऐसे काम तो सर्व- 
प्रथम त्यागने योग्य हैं जिनसे मनुष्यो का घात होका हो 7 
ऐसा मत करो कि पराया भोजन छीनकर शझ्ञाप मार्ज करे 
ओर वह वेचारा भूखा मरे । ज्यादा कुछ न कर सको तो 
कम से कम परोपकार को तो पाप मत मानो ! ग्रावश्यकता 
ने भ्रधिक सम्रह तो न करो । इस बात को मत भूलो कि 
ग्रन्तत बन-दोलत काम नहीं आयगी। शास्त्र में कहा 'है--- 


| १ ॥॥ कमाने... हक ॥क्‍ 


हे वित्तेण ताण न लमभे पमत्ते । नील 


००40 कक _अनकीलीफनी, प्‌ 


-... अवात-प्रमादशील पुरुष बन-दौलत के द्वारा अपना 
व्रचाव नहीं कर सकता । न 

मत्त भूलो कि आज जो लखपती है, वही कल कंगाल 
हो जाता है। फिर परोपकार करने में क्यों कृपण बनते 
हो ? क्ृपणता करके बचाया हुआ घन साथ नहीं जायगा, 
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किन्तु कृपणता के द्वारा लगने वाला पाप साथ जायगा । 
यह ,जानते हुए भी लोग जब खर्चे में कमी करना चाहते 
है तो सबसे पहले परोपकार के ही काम बन्द करते हैं । 

मित्रो | यह परमात्माप्राप्ति का मार्ग नही है । 
उदार हृदय से, शुद्ध बुद्धि से और निर्मल मस्तिष्क से 
परमात्मा के आदेशो को संमेकी और पालन करो । ऐसा 
करने से आप पृरमात्मा के ही समान बन जाएगे । 


अज्क गी आधिटटाज 


रषि 


(१०) 


थे: शान्तरागरुचिभिः परमाणुभिस्त्क 
निर्मापिस्त्रिभुवनिकललामभूत ! 

तावन्त एवं खलु तेधष्प्यणवः पृथिव्याँ, 
यक्ते समानमपर न हि रूपमस्ति ॥१२॥। 


तीनो लोकों में अद्वितीय सुन्दर प्रभो ! जिन शान्त 

श्रौर सुन्दर परमाणुओ्रो के द्वारा आपका निर्माण हुआ्ा 
जान पडता है कि पृथ्वी पर वे परभमाण उतने ही थे ॥ 
क्योकि तुम्हारे समान दूसरा कोई रूप नही है । 

बक्‍त्र क्‍व ते सुरनरोरगनेत्रहारि, 

नि शेषनिजितजगत्त्रितपोपमानम्‌ ॥ 

विम्ब॑ कलूकमलिन कक्‍्व निशाकरस्य, 

यद्दासरें भवति पाण्डपलाशकल्पम्‌ ॥१ ३॥। 


अर्थ--प्रभो ! सुर, नर और नागकुमारो के नेत्रों 
को हरण करने वाला और तीन लोक की समस्त उपमाश्रों 
को जीतने वाला कहाँ तो आपका मुख झौर कहाँ कलक 
से मलीन चन्द्रमा का विम्ब चन्द्रमा का विम्ब तो दिन 
में ढाक के सूखे पत्ते के समान फीका पड जाता है! उसके 
साथ आपके मुख की तुलना नही की जा सकती । 

आचारये मानतु गजी ने भगवान्‌ ऋपभदेव की स्तुति 
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करते हुए यहाँ उनके शरीर सौन्दर्य का आलकारिक वर्णन 
किया है। कहा गया है कि भगवान्‌ का रूप, जिसे देख- 
चण्डकौशिक जेसे क्रूर प्राणियो को भी शान्ति मिली है, ऐसे 
पुद्गल-परमाणुओ्रो से बना है जो तीन लोक मे सर्वश्रेष्ठ 
थे। मैं अनुमान करता हु कि जिन परमाणुओ्नो से तेरा 
शरीर बना है वे परमाण ससार भर मे उतने ही थे । 
उनसे अधिक नहीं थे । श्रधिक होते तो तेरे शरीर के 
समान कोई दूसरा शरीर भी बना होता । लेकिन तेरे 
शरीर के समान शातिमय और सुन्दर शरीर दूसरा नहीं 
है । इस कारण यही अनुमान होता है कि जितने श्रेष्ठ 
परमाणु तेरे शरीर मे लगे हैं, उतने ही ससार मे थे | 

यह परमात्मा की स्तुति है । स्तुति वह है जिसके 
उच्चारण से आत्मा की परमात्मा के प्रति प्रीति जागृत 
होकर बंध जाय । आज जो स्तुति की गई है उसमे बत- 
लाया गया है कि कहाँ तो आप" वह सुर-नर उरमग के 
नेत्रो को हरण करने वाला और देखने पर भी तृप्ति न 
हो ऐसा, ससार को आनन्द देने वाला मुख और कहाँ 
चन्द्रमण्डल ! ससार की किसी भी श्रेष्ठ और सुन्दर वस्तु 
से आपके मुख को उपमा दी जाय किन्तु वह उपमा ठीक 
नही बेठती । आपका 'मुख सभी उपमाञ्रो को जीत चुका 
है । ससार की कोई भी वस्तु आपके मुख की समानता 
नहीं कर सकती । 


कहा जा सकता है कि चन्द्रमा सौम्य, शीतल और 
आाह्वादजनक है, फिर भगवान्‌ के मुख के साथ उसकी 
तुलना क्यो नहीं की जा सकती ? लेकिन आचार्य मानतु ग 
चन्द्रमण्डल को घृणापूर्वक देखकर कहते हैं कि यह चन्द्र- 
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विम्व तो स्पष्ट ही कलक से मलीन हैं । इसके अतिरिक्त 
चन्द्रमा की काति तभी तक रहती है जब तक सूर्य का 

उदय नही होता । सूर्य का उदय होते ही वह सूखे फ्ल्े के 
समान कान्तिहीन फीका पड जाता है। चन्द्रमा को राहु 
भी ग्रस लेता है। इस प्रकार कहाँ तो इस स्थिति में 
रहने वाला चन्द्रमा का विम्व और कहाँ भगवान्‌ का सुख- 
मण्डल ! यह मुखमण्डल जो सुर-नर और उरण के, नेत्रो 
को भी हरण करने वाला है। इसलिए प्रभो * श्रा पक्रे 
मुख के सामने तीनो भुवन के पदार्थ तुच्छ दिखाई देते है 
और आपका मुख अनुपम है, अ्रद्वितीय सौन्दर्य से युक्त है । 
इस भक्तामरस्तोत्र के द्वारा परमात्मा से भेंट करना 

सभी को इष्ट है । इस स्तोत्र को दिगम्बर, दवेताम्बर 
मूरतिपूजक और अमूर्तिपूजक सभी मानते हैं। सभी फ्र्स 
प्रीति के साथ इसका पाठ करके शातिलाभ करना चाहतें 
हैं | अ्रतएव इसके भावों को ध्यानपूर्वक समझना चाहिए ॥ 
प्राचाय ने यहाँ -जो कुछ कहा है, यदि वह सत्य हूँ 

तो उस पर गम्भीरतापूर्वक विचार करो । आज हमे स्थूल 
दृष्टि से परमात्मा के दर्शन नही हो सकते, फिर भी चन्द्व- 
भण्डल तो दिखाई देता ही है । वैज्ञानिकों में स्चलाइट 
आदि नाना प्रकार के प्रकाशों का आविष्कार किया. हैं 
लेकिन चन्द्रमा की समता करने वाला एक भी प्रकाशावें 
नही बना सके हैं | इस पर से हे मनुष्य ! तू अ्रपनी अपू- 
ता और अश्क्ति का विचार कर । अपनी शक्ति पर गर्व 
मत कर । सच तो यह है कि जहाँ सूर्य ओर चन्द्रमा 
विद्यमान है वहाँ दूसरे प्रकाश की आ्रावश्यकता ही नही हे, 
कोई कितना ही प्रयत्न करे लेकिन चन्द्रमा और सूर्य..के 
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समान प्रकाश नहीं बन सकता । यह विचार कर खटपट 
में पडने! की आवश्यकता नहीं थी लेकिन मनुष्य गजब का 
प्राणी है ! उसमे ईश्वरीय शक्ति विद्यमान है। अ्रतएव वह 
प्रकृति से भी लडाई कर रहा है। मनुष्य प्रकृति से भी 
लुडाई कर रहा है। मनुष्य प्रकृति पर विजय पाना चाहता 
है ओर प्रकृति को नीचा दिखाना चाहता है । 

>प्रकृति से लडाई करने वालो को सोचना चाहिए कि 
मैंने विज्ञान के द्वारा जो वस्तुए' बनाई हैं, उनसे पहले की 
वस्तुओं का विकास हुथ्रा है या विनाश हुआ है ” कल्पना 
कीजिए, किसी के घर मे बिजली का सुन्दर प्रकाश हो 
परन्तु घर मे कोई बीमार पडा हो । एक ओर वीमारी 
बढती जाय और दूसरी ओर विजली का प्रकाश बढता 
जाय । ऐसी स्थिति मे प्रकाश का बढना किस कास का ? 
अगर _विजली का प्रकाश न हो और सूर्य-चन्द्र की किरणों 
से ही शान्ति पहुचती हो तो समभना चाहिए कि हमे 
किसी की ओर से यह सकेत मिल रहा है कि तुम्हें प्रक्रृति 
के ही भरोसे रहना चाहिए । प्रकृति के विरुद्ध आचरण 
करने से विक्ृति बढंगी । 

! आपके पूर्वजों के सामने बिजली का प्रकाश नहीं 
था । नकली घी और नकली आठा आदि भी नहीं था ! 
लेकिन शारीरिक बल मे, बौद्धिक विकास मे और मानसिक 
जिन्तन में वें बड थे या आप वड है ? 

'पूर्वज बडे थे ।' 

उन्हे मोटर, विजली, नकली घी आदि चीजे पसद 
ही नही थी | वे इन चीजो से घृणा करते थे और आप 
इनसे प्रेम करते है! आपने इन सब को अपनाया है सही, 
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पर इसका परिणाम क्‍या हुआ है? यही कि पहले के लोगो 
को वृद्धावस्था में भी चश्मे“की आवश्यकता नहीं होती थी 
लेकिन आज़कन के नवयुवको को भी चश्मा लगाना पडता 
है । इस अन्तर का क्या कारण है ? आ्ाज “इलेक्ट्रिक 
लाइट' का आविष्कार हुआा तो नेत्रो का प्राकृतिक प्रकाश 
कहाँ विलीन हो गया ? पहले के लोग' कया आजकल की 
तरह दवाइयो का सेवन करते थे ”? वे दही और बाजरे 
की रोटियाँ खाते थे, फिर भी उनमे जैसी शक्ति थी बसी 
आप माल-मलीदा खाने वालो मे है ? 

नही * 

श्राप लोग प्रकृति से लडाई करके चाहे आगे बढने 
की आ्राकाक्षा करे और चाहे “वैज्ञानिक' नाम धराकर अभि- 
मात करें लेकिन आप प्रक्षति के विज्ञान का सुकाबिला 
नही कर सकते । जहाँ सूर्य का प्रकाश नहीं पहुचता वहाँ 
की हवा तो गन्दी होती सुनी जाती है लेकिव जहाँ बिजली 
का प्रकाश न हो वहाँ की हवा गन्दी होती सुनी है ” 


६ नही ॥* 


इतना ही नही, वल्कि जहाँ बिजली का प्रचुर प्रचार 
है वहाँ की हवा गन्दी होती जाती है, ऐसा सुता गया है । 
नग्री-नयी वस्तुएं देखकर आपका मन फिसल जाता है और 
ग्राप उन्हे अपनाने के लिए तेयार हो जाते है परच्तु यह 
क्यों नही देखते कि ये वस्तुए' प्रकृतिप्रदत्त लाभो को बढाने 
वाली है या घटाने वाली ? 

ससार में अगर बिजली की रोशनी, विजली के पखे, 
विजली की सहायता से तैयार होने वाली दवाइयाँ न ही 
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तो मनुष्य की मूल प्रकृति को कोई हानि पहुंचने वाली 
नहीं है | यही नही, वरन्‌ इनके अभाव में मनुष्य ज्यादा 
सुखी, ज्यादा समृद्ध और ज्यादा सतुष्ट होगा | लेकिन 
अगर प्रकृति द्वारा प्रदत्त वस्तुएं ब हो तो कंसो बीतेगी ” 
अगर सूर्य और चन्द्रमा का प्रकाश न हो तो मनुष्यों की 
क्या स्थिति होगी ? सुनते हैं, दक्षिणी श्लुवप्रदेश की तलाब 
करने के लिए कई अग्रजोी ने जाने का साहस किया और 
चे कुछ दूरी तक गये भी, फिर भी उन्हे सफलता नहीं 
_ मिली | सूर्य का प्रकाश न मिलने के कारण उन्हे मृत्यु का 
आलिगन करना पडा । तात्पयं यह है कि जहाँ नियमित 
रूप से सूर्य और चन्द्रमा का प्रकाश पहुचता है वही मनुष्य 
जीवित रह सकता है । जहाँ यह प्रकाश नही मिलेगा वहा 
मनुष्य लम्बे समय तक प्राण घारण नही किये रह सकता । 

भगवान्‌ ने इन्द्रियो का स्वरूप बतलाने के साथ ही 
उनके निग्रह का भी स्वरूप बतलाया है। प्रश्न व्याकरण 
सूत्र में भगवान्‌ ने मुनि के लिए नाटक देखने का निषेध 
किया है पर कही सूर्य और चन्द्रमा के प्रकाश को भी 
देखने का निषेध किया है । 

नही 

क्यो ?” क्योकि इसके विना काम नहीं चलता और 
इससे मेत्रो मे विकार भी उत्पन्त नही होता । 


दुनिया का कोई भी घर्मशास्त्र प्रकृति की बातो को 
रोकने को हिमायत नहीं करता । सूर्य और चन्द्रमा का 
प्रकाश जीवन की अनिवार्य वस्तु है। उप्तके बिना जीवन 
का निर्वाह सभव नहीं है | ऐसी दशा में अ्रगर कोई सूर्ये- 
चन्द्र को देखने का निपेध करता है तो वह अज्ञानी ही 
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समभा जायगा । जो मनुष्य हुठपृ्वक सूरज के प्रकाश से 
बचने की कोशिश करेगा उसका जीवन ही कठिन हो जायगा । 

भगवान्‌ ने सावुझश्ो को दीपक आदि के कृत्रिम प्रकाश 
के उपयोग की मनाई नहीं की है। शअ्रगर साधु दीपक के 
प्रकाश का उपयोग करे तो वह सयम से च्युत हो जाता 
है । लेकिन वह यदि सूर्य के प्रकाश का उपयोग न करे तो 
सयम का पालन नही हो सकता । सूर्य की साक्षी से हम 
लोग भोजन कर सकते हैं और सयम का परिपालन कर 
सकते है । सूर्य की साक्षी के ब्रभाव में साधु को भोजन 
करने का निषेध है । 

ग्रापमे' समभाव होता तो आप बिजली की अपेक्षा 
सूर्य-चन्द्र से अधिक प्रसन्‍त होते । बिजली, सूर्य और चन्द्र 
की तरह व्यापक नहीं है, जीवन के लिए अनिवाय भी नहीं 
है श्रोर लाभदायक भी नहीं है, फिर भी आपको उसकी 
कीमत देनी पडती है, इसी कारण ग्राप उसकी क॒द्र करते 
हे । सूर्य और चन्द्रमा की कीमत नहीं देनी पडती, इस 
कारण उसको क॒द्र नही की जाती और न उसका उपकार 
ही माना जाता है । 

प्रकाश असल मे प्रकृति की देन है। उसे राजा 
अपनी मिल्कियत समझे, यह राजधर्म न जाने कहाँ से 
निकल पडा है ? राजा समाज की दाक्ति के लिए होता 
है । अगर वह घीरे-घीरे सव आवश्यक वस्तुओं को अपने 
कव्जे में कर ले और अ्रपनी निजी चीज समझ कर मन- 
कर लगा दे तो ससार का काम किस प्रकार चलेगा ? 

विशिष्ट पुण्य का उदय होने पर मनुष्य राजा बनता 
है। अतएव उसे प्रकृति के नियमों का विशिष्ट रूप से 
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पालन करना चाहिए । दूसरों की भूलो से उतनी हानि 
नही होती, जितनी राजा की भूल से । 


ईसाई लोगो की मान्यता के अनुसार राजा ईइ्वर 
का भेजा हुआ होता है | ईश्वर के द्वारा भेजा हुआ पुरुष 
कोई भूल नही कर सकता । अतएव वह जो भी कुछ करता 
है, उचित ही करता है । मगर यह विचार भअ्रमपृर्ण है । मै 
आचार्य हु । श्रगर मै कहने लगू कि मुझे ईश्वर ने आचाये 
बनाया है, इसलिए मै अपनी इच्छा के अनुसार कार्य करूँगा 
और जो कुछ भी करूँगा वही उचित सममझा जायगा । तो 
ग्राप क्‍या कहेंगे ? आप फोरन कहेगे कि ईश्वर ने नहीं, 
संघ ने आपको आचार्य बनाया है और सध को अधिकार 
है कि वह शास्त्र के विरुद्ध आचरण करने पर आचाये को 
पदवी छीन ले । अगर कोई व्यक्ति श्रपराघ करता है तो 
वह अपराध उसो व्यक्ति का समझा जाता है। लेकिन 
आचारय के विषय मे यह बात नही है। आाचारये अ्रपराघ 
करे तो वह न सिर्फ आचार्य का ही किन्तु उस सघ का भी 
समझा जायगा, जिस सघ का वह आचार्य है। क्योकि 
सघ ने ही आचार्य को नियत किया है। यही वात राजा 
के विषय मे है । प्रकृति के नियमो का पालन करके सव 
को सुविधा पहुचाना राजा का धर्म है। इसके बदले वह 
प्रकृति का मालिक बन बैठ और कहने लगे कि मै जेसे 
पृथ्वीपति हू उसी प्रकार सूर्यपति, चन्द्रपति, जलपति और 
वायुपति भी हू, तो यह राजा का अन्याय समझा जायगा । 
राजा जीवन की सुविधाओं का स्वामी नहीं वन सकता 
और न उनसे किसी को वचित ही कर सकता है। श्रप्रा- 
कृतिक वस्तुओ का स्वामी वनकर उन पर भले ही वह 
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टैक्‍स लगा दे, पर प्राकृतिक वस्तुओं पर, जो जीवननिर्वाह 
के लिए अनिवार्य रूप से उपयोगी है, टक्‍स लगाना उचित 
नही और न पूरी तरह शक्य ही हैं। विजलीं का टेक्स न 
चुकाने पर विजली रोकी जा सकती है, वकैयोंकि उसकी 
चाबी राजा के हाथ में है। श्रगर वह सूर्य के प्रकाश पर 
या पवन पर कर लगा दे ओर प्रजा कर देना अस्वीकार 
कर दे तो राजा सूर्य या पवन को रोक दे ने मे समर्थ नही 
है । इतकी चाबी उसके हाथ में नहीं है । यह बाते दूसरी 
है कि प्रजा अपनी कमजोरी के कारण इन वस्तुओं का भी 
कर देती रहे !' ऐसी निर्वीर्य प्रजा तो झ्ायद रवासे लेने 
का भी कर देने को तैयार हो जाएगी । 


भेरे कहने का आशय यह है कि प्राकृतिक पदार्थों 
मे जैसा सौन्दर्य होता है और वे जैसे लाभदायक होते है 
वैसे कृत्रिम पदार्थ नही हो सकते । सूर्य श्रौर चन्द्रमा निसर्ग 
के सर्वोत्तम उपहारों मे है। अतएवं आचार्य मानतु ग ने 
चन्द्रमा के साथ भगवान्‌ के मुख की तुलना की है। श्राच ये 
का कथन है कि परमात्मा के मुख को समानता चन्द्रमा भी 
' तहीं कर सकता । चन्द्रमा, सूथे का उदय होने पर पीले 
पत्ते के समान निस्तेज और फोका पड जाता है । अतएव 
उससे भगवान्‌ के मुख की उपमा कसे दी जाय !। जब 
प्रकृति-रानी का सर्वोत्तम श॒गार चन्द्रमा भी भगवान्‌ के 
मुख के सामने नगण्य है तो मनुष्य के दिमाग से उपजने 
वाला कोई भी कृत्रिम पदार्थ उसकी वरावरी केसे कर 
सकता है ” 

भगवान्‌ का स्वरूप कितना सुन्दर और मनोरम है, 
यह वात इस काव्य से 'भनीर्भाति मालूम हो जाती है । 
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उस सौन्दर्य को परखने के लिए दृष्टि निर्मेल होनी चाहिए । 
निर्मेल दृष्टि से ओर साथ ही स्वच्छ अन्त करण से अगर 
ग्राप परमात्मा के स्वरूप पर विचार करेगे तो ससार के 
पदार्थ आप को निस्सार त्रतीत हुए बिना नहीं रह सकते। 
इसलिए मेरा कथन है कि पक्षपात की दृष्टि दूर करके 
ईदवरीय प्रेम को अपनाओ । ईइवरीय प्रेम को अपनाने के 
लिए चार उपाय हैं और वे काम वेतु के समान हैं । इनमे 
पहली मैत्रीभावना दूसरी प्रमोदभावना, तीसरी करुणा- 
भावना और चौथी मध्यस्थभावना है । 
मैत्रीभावना का अर्थ चूरमा खाने-खिला ते वाले मित्र 

बनाना नहीं है | ससार में ऐसे भी मित्र होते है जिसके 
विषय में यह कहा गया है कि-- 

ग्राश्लो| सियाजी खाना खाओ, 

करो विसमिल्ला हाथ घुलाओो । 

झाओझों सियांजी छप्पर उठाओ, 

हम बुड्ढे कोई ज्वान बुलाझो ॥। 


इस प्रकार की मित्रता वास्तविक मित्रता नहीं है । 
मित्रता सूर्य के प्रकाश के समान होती है । सूर्य समान 
रूप से समस्त ससार को श्रकाश देता है । किसी को कम 
और किसी को अधिक नहीं देता । या किसी को प्रकाश दे 
आर किसी को न दे, ऐसा भी नही करता । इसी प्रकार 
मनुष्य के हृदयरूपी आकाश मे जब मैत्रीभाव का सूर्य 
उदित होता है तो उसका श्रकाश प्राणीमात्र को समान 
रूप से मिलता है। जिसका अन्त करा मेत्रीभावना से 
उज्ज्वल हो जाता है, वह प्रत्येक प्राणी को अपना मित्र 
समभता है । किसी के प्रति उसके चित्त मे दुर्भावना नहीं 
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ग्रात्मा को शुद्ध करने के लिए ही देगा । 


दूसरी प्रमोदभावना है । यह भावना सदा गुणीजनो 
का ध्यान कराती है। एक आदमी श्र है मगर मुनि बन 
गया है और दूसरा मित्र हैं मगर पतित हो गया है । 
प्रमोदभावना वाला पुरुष इन दोनो में से गुणी को ही 
अपनाएगा, गुणी का ही आदर करेगा । घर में भी गुण के 
ग्रादर की आवश्यकता है, केवल हड्डियों के आदर की नही । 
भाई का लडका गुणी है फिर भी उसे पराया मानों ओर 
उसका श्रादर न करो और अपने निगुण लडके का भी 
आदर करो और उसे अपना मानो, यह प्रमोदभावना के 
विरुद्ध है । प्रमोदभावना का विकास के रके गुणी को पूजा- 
सेवा की वृद्धि करो तो आप स्वय गरुणमय बने जाएंगे और 
श्रापको प्रमोद की प्राप्ति होगी । अतएुव गुणीजनी का 
सत्कार करो, उनके गुणो को अपनाओ । अगर उन मे कोई 
त्रुटि दिखती हो तो उनका अनुसरण मत ई रो। 


कहा जा सकता है कि यह परस्पर विरोधी उपदेश 
है । एक ओर प्राणीमात्र पर मेत्रीभावना रखने का उप- 
देश दिया जाता है और दूसरी ओर गरुणीजतों के भऔदः 
का उपदेश दिया जाता है | यह दोनो उपदेश कैसे संगत 
हो सकते है ” 

गाय के चार पैर और चार ही स्तन होते हैं । गाय 
लगडी हो तो उसके स्तनों में भी त्रुटि हो जाय गी । अत- 
एवं लगड़ी गाय उतने काम की नहीं होती । इसीलिए 
करुणा भावना कही है । जिसमे गुण न हो उसके प्रति 
करुणा भावना घारण करो । किसी को दुखी मत क्रो 
और कोई दुखी दिखाई दे तो उस परु करुणा भाव लाओो । 


सा 
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करुणा: इतनी उदार होती है कि .-वह ग्रुण-अवगुण नही 
देखती, । गुणी की पूजा होती-है और दु खी पर करुणा को 
जाती है । मुनि को आहार,दिया जाता है सो करुणा से 
नहीं वरन्‌, गुणपूजा के भाव से दिया जाता है। ग्रुणपूजा 
ही मुनि को वदना करने के लिए प्रेरित करती ,है। इस 
प्रकार प्रमोदभावना गुणीजनो के प्रति श्रौर करुणा भावना 
दीन-दुखियो के प्रति धारण की जाती है । 
-- “ भगवाव्‌ ऋषभदेव ने मनुष्यो को दुखी देखकर ही 
इस स्थिति पर पहुचाया था; कहा जा,सकता हैं. कि इस 
स्थिति पर *पहुचाने से तो आरभ-समारभ-बढं5 गया, ' 
परुतु करुणा मे: डूबा हुआ श्रारभ-समारभ या भूत-भविष्य 
के विचार से अपने कर्त्तव्य का परित्याग' नहीं करता और 
न अपनी ,मर्यादा का ही लोप.करता है | वह पराये दुख 
को भी अप्रता-ही दुख मानता है और जब तक उसे दूर 
नही कर देता तब तक चेन नही लेता | ऐसी भावना वाला 
सब का मित्र बन सकता है। हाँ जिसके दिल में यह 
विचार होगा कि अमुक की दया करूँ और अमुक की 
नही, वह पक्षपाती हैँ । करुणा सर्वंभृती होती चाहिए । 
कल्पना करो कि आपके क्त्रु का लडका और आपका 
लडका-दोनो साथ-साथ खेल रहे है। शत्रु का लडका 
किसी गाडी को टक्कर लगने से गिर पडा । ऐसे समय 
पर आप क्या करेंगे ? अगर आपके हृदय मे करुणाभाव 
हैँ तो आप उस समय वर का विचार नही करेंगे । अगर 
दोनो लडके गिर पडे हो और अपना लडका दूर तथा वात्र 
का लडका पास हो तो करुणाभाव वाला भनुष्य पहले श्र 
के लडके को ही उठायेगा । अगर वह पास मे पडे हुए 
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हो सकती । इस प्रकार मैत्रीभावता की आराधना के लिए 
आ्रापको प्राणीमात्र का मित्र बनना चाहिए । 


प्रइन हो सकता है कि गृहस्थ सब प्राणियों का मित्र 
कैसे बन सकता है ? उसे लेन-देन करना पड़ता है, कहना- 
सुनना पडता है और पचासो काम्त क रने पडते हैं, जिससे 
प्राणीमात्र के प्रति मैत्रीभावना में बाधा पडती है। ऐसी 
स्थिति में मैत्रीभावना की बात साधुओं को भले ही उप- 
योगी हो, गहस्थों के लिए वह उपयोगी नही हो सकती । 

इस तरह का विचार अ्रमपूर्ण हैं। गृहस्थ अगर 
मैत्रीभावना को धारण नहीं कर सकता तो इसके मायने 
यह हुए कि वह धर्म का ही पालन नहीं कर सकता । क्‍या 
धर्म इतना सकीर्ण है कि सर्वेताघारण उससे लाभ नहीं 
उठा सकते ? नही, ऐसा नही है । धर्म का प्रागण बहुत 
विशाल है | उसमे सभी के लिए स्थान है । अगर गृहस्थ 
समभदारी से काम ले तो मैत्रीभावना की आराधना उसके 
लिए कठित नहीं है | गृहस्थ को गृहस्थ की भाँति, साधु 
को साधु के समान और वीतराग को वीतराग की तरह 
मेत्रीभावना रखनी होती है । 

राजा राज्य करते हुए भी मंत्रीभावना का पालन 
कर सकता है | कहा जा सकता है कि राजा किसी को 
फॉँसी देता है और किसी को जागीर देता है । तब उसमें 
मैत्रीभावना कहाँ रही ? लेकिन राजा फाँसी देते ओर 
जागीर देते समय यह समभता है कि कि मै प्रजा का मित्र 
हू, प्रजा की सेवा करना, रक्षा करना आर इस प्रकार 
अपने राजवर्म का पालन करना ही मेरा कर्त्तव्य है। में 
किसी को दण्ड देता हु और किसी का सत्कार करता हु 
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मगर यह सब मित्र बतकर ही करता हू, शत्रु बनकर नही । 
किसी के प्रति मेरे अन्त करण मे पक्षपात नही है, शत्रुता 
नही है, द्वेषघभाव नही हैं.। फिर ऐसा कौन-सा ऐुण्यमय 
दिवस होगा जब मै इस कर्चव्य का भी त्याग करके इंससे 
भी बहुत ऊँची श्रेणी के कर्च॑व्य का पालन करने में समर्थ 
हो सक्‌गा । हे प्रभो ! मेरे हृदय मे ऐसा भाव भर दो 
कि मैं किसी के प्रति अन्याय न करूँ । राजसत्ता का मर्द मेरे 
मन को मलीन न होने दे । में श्रजा की सुख-शाति के लिए 
अपने स्वार्थों को त्यागनें के लिए सदेव उद्यत रहू । इसे 
प्रकार की निष्पक्ष और उदार भावना से जो राजा राज्य 
करेगा वह अवश्य ही मंत्रीभावना का ग्रधिकारी हो सकता 


है। 


माता अपने पुत्र पर मंत्रीभावना रखती है, फिर भी 
समय पर. उसे दड देने से नहीं चूकदी । उसकी दड देने 
की क्रिया में पुत्र के कल्याण की ही भावना होती है । 
वास्तव में चाहे कोई त्यागी हो या गृहस्य हो, राजा हो 
या व्यापारी हो, किसान हो या सराक हो, अगर उसके 
प्रन्त करण में न्याय का भाव है, निष्पक्षता है और स्वार्थ- 
साधना के लिए दूसरों का अनिष्ट के स्‍ने का इरादा नहीं 
है तो अवश्य ही वह मेत्रीभावना की आराधना कर सकता 
है । समाज रूप विराट पुष्प की सेवा का जो भी काम 
किसी ने अपने हाथ में लिया ही, उसे प्रामाणिकतापूर्वक 
करने पर ही मँत्रीभावता होती है । जिसके हंदय मे मंत्री- 
भावना जागृत होगी वह किसी को धोखा नही देगा । वह 
किसी से ईर्षा-हेप नही रकखेगा | स्च (ई और सरलता के 
साथ ही वह सबके प्रति बत्त व करेगा । वह दड देगा तो 
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आत्मा को शुद्ध करने के लिए ही देगा । 


दूसरी प्रमोदभावना है । यह भावना सदा ग्रुणीजनों 
का ध्यान कराती है | एक आदमी झात्रु है मगर मुनि वन 
गया है और दूसरा मित्र है मगर पतित हो गया है । 
प्रमोदभावना वाला पुरुष इन दोनो में से ग्ुणी को ही 
अपनाएगा, गुणी का ही आभ्रादर करेगा । घर मे भी ग्रुण के 
आदर की आ्रावश्यकता है, केवल हड्डियों के आदर की नही । 
भाई का लडका गुणी है फिर भी उसे पराया मानो और 
उसका आदर न करो और अपने निगुण लडके का भी 
आदर करो और उसे अपना मानो, यह प्रमोदभावना के 
विरुद्ध है । प्रमोदभावना का विकास करके ग्रुणी की पुजा- 
सेवा की वृद्धि करो तो आप स्वय ग्रुणणयय बन जाएगे और 
आपको प्रमोद की प्राप्ति होगी । अतएवं गरुणीजनो का 
सत्कार करो, उन्तके गुणो को अपनाओो । श्रगर उनमे कोई 
त्रुटि दिखती हो तो उनका अनुसरण मत करो । 


कहा जा सकता है कि यह परस्पर विरोधी उपदेश 
है। एक ओर प्राणीमात्र पर मेत्रीभावना रखने का उप- 
देश दिया जाता है और दूसरी ओर गुणीजनो के आदर 
का उपदेश दिया जाता है। यह दोनो उपदेश कैसे सगत 
हो सकते है ” 

गाय के चार पैर और चार ही स्तन होते है । गाय 
लगडी हो तो उसके स्तनों में भी त्रुटि हो जायगी । अत- 
एवं लगडी गाय उतने काम की नहीं होती । इसीलिए 
करुणा भावना कही है । जिसमे ग्रुण न हो उसके प्रति 
करुणा भावना घारण करो । किसी को दुखी मत करो 
और कोई दु खी दिखाई दे तो उस पर करुणा भाव लाओो । 
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लडके की अपेक्षा करता है तो पक्षपात्त करता हूँ । 


चौथी मध्यस्थभावना हैँ । सारा ससार श्रापकी इच्छा 
के अनुसार कभी नहीं वन सकता । तीर्थंकरो के समय मे 
भी संसार एक-सा नही हुआ तो अब क्‍या होगा ? अंत- 
एवं किसी को अपने से विरुद्ध मार्ग पर चलते देखो, कोई 
घर्म के मार्ग में काँटे विखिरता दिखाई दे तो भी उस पर 
समभाव रखना चाहिए । 


इन चार भावनाओझ्ने का सेवन करने वाला भगवान्‌ 
ऋषभदेव के पथ पर अग्नमसर हो सकता हैं और श्रपने 
जीवन की धन्य बना सकता है| भगवान्‌ की स्तुति करने 
के साथ उनके मार्ग पर चलने वाला ही कल्याण का भागी 
होता हैं । 
मंगल भगवान्‌ बीरो मंगल गौतम गणी। 
मंगल स्थूलिभव्राद्या जेनधर्मोपस्तु मगलम्‌ ॥ 





